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आदि-वचन 


यह एक सयोग की ही वात है कि “व्यावहारिक अहिसा-सम्बन्धी 
ये निवन्ध रिचा्ड बी० ग्रेग-लिखित 'अहिसा और अनुशासन! के रूग- 
भग साथ-ही-साथ प्रकाशित होरहे हे । अहिसा के उपासको को इन्हे 
एकसाथ ही पढना चाहिए। रिचाड ग्रेग की तरह किशोरलाल मशख्वाला 
भी अहिंसा के गहरे विद्यार्थी हे। यद्यपि इसी विश्वास के वातावरण में 
उनका लछालन-पालन हुआ है, किसी भी बात को वे स्वयसिद्धि के रूप में 
नही मान लेते। वे तो केवल उसीपर विश्वास करते है जिसे वे अपनी 
वसौटी पर कस लेते हे । इस प्रकार भारी सोच-विचार के वाद वह अहिंसा 
को मानने लगे हे । और अपने जीवन एवं व्यवहार द्वारा राजनैतिक, 
आ्थिक, सामाजिक तथा घरेलू आदि विविध परिस्थितियों मे उसकी 
उपयोगिता को उन्होने सिद्ध किया है। इसलिए उनके निबन्धो का अपना 
विशेष महत्त्व है। मुझे आशा है कि अहिंसा में विश्वास रखनेंवालो को 
अपना विश्वास कायम रखने और ईमानदारी के साथ विश्वास न करनें- 
वालो को अपनी शकाओ का समाधान करने में इनसे मदद मिलेगी | 


सेवाग्राम, | 


३१ अगस्त, १९४१ मो० क० गांधी 
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६ एस पुस्तक का अनुदाद भी 'मडल' से शोष्य प्रकाशित हो रहा है। 


भूमिका 


इन दो-तीन सालो में अहिंसा को लेकर मेने जो कुछ लेख लिखे हे, 
उनमें से छ लेखों का इसमे सग्रह है । पुस्तक की मोटाई न बढाने की 
दृष्टि मे, फिलहाल इतने ही चुने गये हे । ये सब सर्वोदिय” मासिक मे 
वा चुके है । इनमें से पहला मूल गुजराती मे और दूसरा और छठा मूल 
अग्रेजी में लिखे गये थे, और तीनो छपने से पहले ही गाधीजी की नजर 
मे गुजर घुके थे। पहले और दूसरे की अग्रेजी पुस्तिका के लिए उन्होने 
आदि-वचन भी लिखा हैँ। तीसरा लेख पहले मराठी में लिखा गया था । 

लेखो की भाषा के बारे में थोडी सफाई कर देना जरूरी है| कुछ 
लेखो का अनुवाद मेरा किया हुआ है, गौर कुछका मित्रो ने किया हैं । 
जहा मेरा अनुवाद या मूल लेख भी हो, वहाँपर भी मित्रो द्वारा मेरी 
भाषा में सशोधन किया ही जाता हुँ । और हर वक्‍त एक ही मित्र नही 
करता, तथा मेरा भाषा-ज्ञान भी दिन-दिन बदलता रहता है, इसलिए 
पुस्तत में एक ही तरह की भाषा-शेली नहीं मिलेगी। कृपारू पाठक- 
गण लेखों के विचारों का ही खयाल करे, भाषा और शैली को 
दरगूजर करे । में चाहता कि मे इसकी भाषा और शैली ज्यादा सरल 
कर सकता | 


सेवाग्राम हे 
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अहिंसा के आदर्श, सिद्धान्त और आचार 


[ बहिसा के ही मार्ग से जो लोग जनता की सेवा ओर देश की 
भलाई साधना चाहते है, उनके उद्देश्य, सिद्धान्त और'बर्ताव कंसे हो, 
इसकी रूपरेखा--जिसे कि गाघोजी ने पसन्द किया हे--अहिसा के सेवको 
को राह दिखाने के लिए यहां दो जातो है -- ] 

१ 
आदर्श ओर सिद्धान्त 

१ जीवन का सच्चा आधार या बुनियाद अहिसा ही हूँ, न कि हिसा । 

२ 'में' और 'मेरे' के तग दायरे मे वंधे रहने से ही हिंसा पैदा 
होती है । यह दायरा लगातार बढाते जाना ही अहिसा की साधना हैं । 

३२ सारे जीव एक-से हे । बल्कि सबमें एक ही आत्मा है। ( इसलिए, 
कहने वी ज़रूरत नही कि, सभी आदमी वरावर हेँ। ) परन्तु चूंकि 
अहिसा की साधना मनुष्यों में करनी हैँ, इसलिए, मनृष्य-समाज का 
विचार खास तौर पर करना चाहिए। 

४ सारा मनुष्य-समाज एक ही परिवार (खानदान) हैं। स्त्री-पुरुष 
भी समान हैँ । परन्तु उस परिवार मे देश, राज्य, वश, रग, वर्ण (धन्धा), 
जाति, धर्म, शिक्षा, पँसा, भाषा, लिपि वगरा के भेदो के सबब से जुदी- 
जुदी टोलियां बन गयी हेँ। इन्ही भेदो (फर्को) की वजह से व्यक्तियों और 
कोमो में भी विशेषताएँ या खासियते पैदा हो जाती हे । 

५ एन पार्को या स्लासियतो को टालना या नज़रअदाज़ करना 
मृगकित नही है । लेकिन उनपर घमण्ड या दुरभिमान करना ठीक नही 
६ ये प्रकं जौर खासियते जिस हदतक समचे मानव-परिवार की भलाई 


ऊन ++-+ 
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[ महसा के ही भाग से जो लोग जनता की सेवा ओर देश की 
भलाई साधना चाहते है, उनके उद्देश्य, सिद्धान्त और'बर्ताव कैसे हो, 
इसकी रूपरेखा--जिसे कि गाघोजी ने पसन्द किया है--भाहिसा के सेवको 
को राह दिखानें के छिए यहाँ दो जातो है -- ] 
१ 
आदश ओर सिद्धान्त 

१ जीवन का सच्चा आधार या वुनियाद अहिसा ही है, न कि हिंसा । 

२ 'में' और 'मेरे' के तग दायरे मे बंधे रहने से ही हिंसा पैदा 
होती है । यह दायरा लगातार वढाते जाना ही अहिसा की साधना है । 

३ सारे जीव एक-से हे । वल्कि सबमें एक ही आत्मा है। ( इसलिए, 
कहने की ज़रूरत नही कि, सभी आदमी वरावर है। ) परन्तु चूँकि 
अहिंसा की साधना मनुष्यों में करनी हैँ, इसलिए, मनृष्य-समाज का 
विचार खास तौर पर करना चाहिए । 

४ सारा मनृष्य-समाज एक ही परिवार (खानदान) है ! स्त्री-पुरुष 
भी समान हैं। परन्तु उस परिवार मे देश, राज्य, वश, रग, वर्ण (धन्धा), 
जाति, धर्म, शिक्षा, पैसा, भाषा, लिपि वगैरा के भेदो के सबब से जुदी- 
जुदी टोलियाँ वन गयी हे । इन्ही भेदो (फरकों) की वजह से व्यक्तियो और 
कौमो में भी विशेषताएँ या खासियते पैदा हो जाती है । 

५ इन फर्को या खासियतो को टालना या नज़रअदाज़ करना 
मूमकिन नही है । लेकिन उनपर घमण्ड या दुरभिमान करना ठीक नही 
है ( ये फ़के और खासियतें जिस हृदतक समूचे मानव-परिवार की भलाई 


है अहिसा-विवेचन 


और सुख बढाने में मदद पहुँचाते है, उसी हृदतक उनकी हिफाजत करनी 
च।हिए और उन्हे बढाना चाहिए। अपनी इस तरह की विश्येपताएँ 
मानव-परिवार की सेवा मे लगा देना और, अगर वे मनृष्यो की किसी 
भी जमात को तकलीफ देनेवाली हो तो, खुणी से उन्हे छोड देना 
अहिसा की साधना है । सभी फर्कों और ख़ासियतो को बिलकुल मिटा- 
कर सारी मन्‌ष्य-जाति को किसी एक ही ढांचे में ढालने की कोशिश 
बेकार हैँ । और न वह बिना हिसा के हो ही सकती हूं । 

६ भेद और विशेषताओं की बदौलत दूसरो के प्रति हमारे कुछ 
कत्तंव्य उत्पन्न हो जाते हें, न कि अधिकार या घमण्ड । इसीमें से सर्वे- 
घमं-समभाव, अस्पृश्यता-निवारण, ( भोजनादि व्यवहारों में ) एक 
पगत आदि आचार अहिसा की साथना में लाजिमी तौर पर पैदा 
हो जाते हे । 

७ मानव-परिवार के हरएक व्यक्ति के सुख और भलाई के लिए 
यह जर्री हूँ कि मानव-व्यवहार में से हिसा बिलकुल मिटादी जाये | 

८ एक जमात जब दिसा करती है, तब उसका बदला लेने 
या उससे अपना बचाव करने के लिए हिंसा करने की प्रेरणा दूसरे पक्ष 
के दिल में उठती हूँ । इस प्रकार हिंसा के ज़रिये हिसा का निपटारा 
करने की वृत्ति ने मानव-कुटुम्व में घर कर लिया हैं । 

९ परन्तु इस रीति से हिसा वद नहीं होती और न अन्त में दोनों 
जमातों में न्याय का सबब (तात्लुक) ही कायम होता है। नतीजा यह 
होता हैं कि, कुछ मिलाकर, हिसा करनेवाले पक्ष अपने को, अपने बाल- 
बच्चों और सारे मानव-परिवार को नुकसान पहुँचाते हैं । 

१० इसठिए अन्याय ( नाइनसाफी ) या बुरा काम चाहे कितना 
[ जदर्देस्त क्यो न हो, उसके खसिल्यफ हिसा से काम हरगिज्ञ नही छेना 


डी ५ है 


अहिसा के आदर्श, सिद्दान्त ओर श्राचार ध 


चाहिए । हिंसा के तरीके आजमाने की वृत्ति को दवाने से ही अहिसा 
की साधता हो सकती हैं । । 

११ अहिंसा मे जीवन का उचित धारण-पोषण और विकास करने 
की शक्ति भरी हुई है और होनी ही चाहिए । इसलिए जिन अन्यायो 
या बुरे कामो के खिलाफ हिंसक उपाय काम मे लाने को जी चाहता है, 
उनके अहिसक इलाज भी होने ही चाहिएँ। जो सच्चे दिल से अहिंसा 
की साधना करेगा, वही उन्हें खोज सकेगा । 

१२ जीवन का हरणएक व्यवहार महिसा के द्वारा चल ही सकना 
चाहिए। अमक क्षेत्र मे महिसा काम ही नही देगी, यह अश्वद्धा हमें 
अपने दिल से निकाल देनी चाहिए और समाज में से भी उसे मिटाने 
की कोशिश करनी चाहिए। जबतक अन्याय मिट नही जाता, तबतक 
अहिसा की साधना अधूरी ही माननी चाहिए। 

१३ परन्तु इसके लिए हमे सभ्यता या तहज़ीव के बारे में अपनी 
कई मौजूद; घारणाओं (खयालो) में फर्क करना होगा । 

अबतक अहिसा की जितनी साधना हुई है, उसके अनुसार नीचे 
लिखे सिद्धान्त (उसूल) अहिसा के अग (जुज़) माने जा सकते है -- 

१४ भोग-विलास ओर ऐश-आराम की इच्छाओं का हिसा से सीधा 
सवध हैँ । इससे उलटा, सादगी, सयम, तितिक्ष। (तकलीफ बर्दाश्त करने 
गो ताकत) और शारीरिक श्रम अहिसा के अनुकूछ (मृआफिक) है । 

१५ बहुत वडी और जबरदरत तजवीजें और आँखो को चौधियाने- 
वाला अमन-चेन तथा ऐश-आराम का मसाला जूटा देमेवाली सभ्यता 
(तहज़ीव) हिंसा के बिना न तो कायम हो सकती है और न टिक ही 
सकती हैँ । इन दिखावों या रूपो में सस्कृति का दर्शन करना ही गलत है । 

१६ सच्ची सस्कृति की बदौलत मानव-परिवार के हर शखस्ण का 
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जीवन सादा, सयमी, मजबूत, मेहनती और साथ-साथ नीरोग, निडर, 
स्वाभिमानी और मीठा होना चाहिए । यही स्वोदिय (सभी की भलाई) 
की सस्क्ृति है । ऐसी सस्क्ृति का कायम होना अहिसा के द्वारा ही 
मुमकिन हैं । 

१७ अहिसक सस्कृति का अभिप्राय (मकसद ) अव्यवस्था, अराजकता 
या एक-दूसरे से अलग-अलग रहनेवाले जुदे-जूदे गिरोह बनाना नही हैं । 
वरन्‌ सारे प्राणियों से--यहाँ तक कि जानवरो से भी--एकता करना 
हैं । लेकिन इतना काफी नही हूँ कि हम अपने मोटे और बडे-बडे कामों में 
ही इस एकता का खयाल करे | वरन्‌ छोटे-से-छोटे जीवो को भी जिन्दगी 
की सहूल्यिते देने मे हमारा सिद्धान्त प्रकट होना चाहिए। इस ध्येय 
को निगाह में रसते हुए समय-समय पर केन्द्रीकरण और विकेन्द्रीकरण 
(सेण्ट्रलाइज़ेणन और डी-मेण्ट्रलाइज़ेशन) तथा शक्ति-यन्त्र और शरीर- 
यन्त्र (मणशीन-पावर और मैन-पावर) की मर्यादा परिस्थिति के अनुसार 
खोजनी और ठहरानी चाहिए। 

१८ अहिसा की साधना की सफलता के लिए बहुत-से छोगो के 
एक सघ फा होता छाज़िमी नही हैं । हरएक आदमी क्के लिए यह जहरी 
हैं कि वह अपने जीवन में उसका अछग प्रयोग करे | उसे खासकर अपने 
वर्ताव से लोगो को अटिसा की तरफ खीचना चाहिए । मगर इसका यह 
मतलव नही हैं कि अहिसा का सेवक लोगो के सहयोग की पर्वाह ही न करे, 
या कोई सच बनाना गलत ही समझे, या उसका महत्त्व ही न पहचान सके । 

१९ सत्याग्रही के लिए अटिसा परमवर्म ही नहीं, वल्कि स्वधर्म 
भी है । इसडठिए युख-८ ख, नफा-न्‌कसान, हार-जीत या मौत भी आ 
पड़े, तो भी उसे अगीकार करन मे टिगना नहीं चाहिए। ईइवर, आत्मा 
या विश्व के तत्त्त का जो ज्ञान तथा अमय, सेवा-व॒त्ति, आत्मसम्मान 
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( खुहारी ) आदि जो गुण, और प्रार्थना, यध-नियम, प्रेम बगेरा जो 
जीवन-चर्याएँ इस प्रकार की निष्ठा ( एतकाद ) पैदा करे--उन सबका 
नाम ईश्वरोपासना और श्रद्धा है ! 

हल 


है 


अपेक्षित आचार 

१ ऊपर कहे हुए आदर्शो और सिद्धान्तो की सफलूता के लिए 
जीवन में जो कुछ परिवर्तन करने की जरूरत महसूस हो और उसके 
लिए जो कुछ कुरबानी करनी पडे, उस फेर-बदल और कुरवानी के लिए 
अहिसा के साधक को हमेशा तैयार रहना चाहिए। 

२ अहिंसा के अमल की जुरूआत सबसे पहले उसे अपने व्यक्तिगत 
जीवन से ही करनी होगी । इसलिए उसके अपने रिग्तेदारो, साथियो, 
पडोसियो और अगरू-वबगल के समाजो से उसका बर्ताव अहिसामय ही 
रहना चाहिए। उन सबसे उसका वर्ताव प्रेम का ही होना चाहिए। 
और मतभेद होने पर या उनके किसी अन्याय या बुरे काम का मृका- 
वला करने का मौका आने पर उसे अहिंसा से ही काम लेना चाहिए। 
बल्कि किसी भी साधक को अपने गरीर, धन या इज्जत की हिफाज़त के 
लिए या अपने साथ किये गये अन्याय को दूर करने के लिए दीवानी या 
फोजदारी अदालतो या पुलिस की मदद नही लेनी चाहिए । 

३ उसे अपनी या अपनी कौम की जान, मिलकियत या इज्जत 
बचाने के लिए अथवा लडाई-झगडो को दवा देने के लिए हिसक उपाय 
काम में लाने का विचार तक नही रखना चाहिए। वल्कि अहिसा के 
ज़रिये ही इन मसलो को हल करने का रास्ता खोजना चाहिए और 


ज़रूरत होने पर मौत या दूसरी तरह की आफतो को जोखिम भी 
उठानी चाहिए। 
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४ व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन में जो हिसा होती हैँ या 
जिसके होने का अन्देशा रहता है, ऐसी हरएक हिंसा का असली सबब 
खोजने की वह बराबर कोशिश करता रहेगा । हिसा के रास्ते जानेवाल या 
जाने का इरादा करनेवाले पक्ष मे जो सचाई होगी, उम्र वह खुद कबूल 
कर, समाज से कराने की तथा उस पक्ष की शिकायत दर कराने की 
कोशिश करेगा । इस तरह समाज को समझाने मे अगर वह कामयाव न 
हुआ, तो हिसा करने जानेवाले पक्ष से अहिसक उपाय काम में लाने की 
प्रार्थना करेगा । अगर फिर भी कामयाबी न हुई, तो दोनो पक्षों के 
खिलाफ मुनासिव ढंग से सत्याग्रह करने का तरीका खोजेगा । 

५. लोगों पर जब कोई आफत आ पड़े, तो खूद जोखिम उठाकर 
भी वह आफत में पडे हुए लोगो की मदद करने के लिए दौडेगा । 

६ इस वात के बाहरी लक्षण के रूप में कि वह इन सब बातो 
को समझता है, साधक नीचे लिखे नियमो का पालन करता रहेगा -- 

(क) उसे अस्पृश्यता, ऊेच-नीच का खयाल और पक्तिभेद को 
बिल्कुल छोड देना चाहिए । 

(ख) जाति, प्रान्त, सम्प्रदाय (फिरका ), भापा आदि सभी तरह 
के सँकरे दुरभिमानों से उसे विलकुछ बरी रहना चाहिए । 

(ग) उमके दिल में सर्व-धर्म-समभाव सहज होना चाहिए । 

(घ) स्त्री-पुरुप-ब्यवहार और पैसों के मामले मे उसका चरित्र 
शुद्ध होना चाहिए । 

(च) उसे नियम से कातना चाहिए, खादीमय होना चाहिए और 
देशती दम्तकारियों को प्रोत्साहन देना चाहिए । 

(छ) सार्वजनिक सेवा में और खासकर रचनात्मक कामो में खुद 
मेहनत और स्याग झरके नियमित-रूप से हाथ बेंटाना चाहिए । 


>॥ै 


॥॥ 
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(ज) उसे सावंजनिक सस्थाओं मे अधिकार की इच्छा छू तक 
नहीं जानी चाहिए । चढा-ऊपरी या खुशामद भादि से अधिकार प्राप्त 
करने की कोशिश तो वह हरगिज नही करेगा और सत्य और अहिसा 
के वारते चाहे जितनी महत्त्व की जगह छोड देने को तैयार रहेगा । 


जुलाई, १९४१ 


८ 


के है 


व्यवहाय अहिंसा 


१ 
प्रस्तावना 

हिसा और अहिसा का विवाद अब केवल बौद्धिक चर्चा का ही 
विपय नही रहा, बल्कि यह विषय आज हमारे लिए इतने तात्कालिक 
और व्यावहारिक महत्त्व का होगया है कि जितना शायद आज तक कभी 
नही हुआ था । 

गाघीजी ने जबसे 'सत्याग्र ह' के नाम से विख्यात अपनी प्रतिकार- 
पद्धति का प्रचार किया और उसके सिलसिले में इस अहिसा शब्द को 
राजनीति के क्षेत्र मे दाखिल किया, तबसे इस प्राचीन शब्द में एक 
नया अकुर निकला है । तीस से अधिक वर्पा से गाधीजी अपने लेखो 
ओर प्रत्यक्ष प्रयोगों द्वारा उसका अर्थ स्पष्ट करने में अपनी शक्ति 
लगा रहे है । फिर भी, हममें से कई लेगो का यह विचार है कि यह 
विपय या तो इतना बारीक है कि वह मामूली आदमी की समझ से 
परे हूँ या फिर उसका अमल करना हमारी ताकत से बाहर है । 

दूसरी तरफ, हिसा को हम सब समझ सकते हें। थोछडे में कहे 
तो, नये अधिकार प्राप्त करने या पुराने हकों की हिफाजत करने 
के लिए हमारी स्वा्ं-बुद्धि हमे जो-जों भले-बुरे उपाय सुझा दे, वे सव 
हिसा के क्षेत्र में आ जाते है । हमें रात दित अपने चारों तरफ उसका 
अत्यन्त भयकर और पक्रठ में ही न आ सके इतने सूक्ष्म रूपो में भी 
अनुभव होता रहता है । आज दो वर्षा से यूरोप जोरो से उसके प्रभाव 
में थाया है और उससे दुनिया की--या कम-से-कम हमारी--स्थिति 
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इतनी गम्भीर हो गयी है कि हमें अपने जीवन की रक्षा के लिए हिंसा 
मौर अहहिसा के वीच कुछन्व-कुछ निर्णय करके इस या उस रीति से 
अपने समाज को तैयार करना ही चाहिए । 

परन्तु जबतक हमे हिंसा और अहिंसा की शक्तियों और मर्यादाओ 
की स्पष्ट कल्पना न हो, तबतक यह निर्णय बुद्धियुवत नही ही सकेगा । 
इसलिए कुछ मेहनत करके भी दोनो को समझने की कोशिश करना 
उचित है,! इन लेखो में मेने इस विषय का अपने लिए विचार करने का 


प्रयत्त किया है । मुझे आशा है कि उससे पाठकों को भी स्वय विचार 
करने में मदद मिलेगी । 


7५०... 


यह विचार करने में मेने यह मानव लिया हैं कि जब जीने और 
मरने का सवाल सामने होता है, तब लाखो लोग अहिसा की केवल नैतिक 
श्रेष्ठता के कायल नहीं रह सकते । कारण कि जब सामने सकट मुँह 
फाडे खड़ा हो, तब बहुतेरे लोगो का नेतिक सिद्धान्त डार्वॉंडोल हो 
जाता है, और उनका घैथे तथा मनोबल काफूर हो जाता हे । 

परन्तु सयोगवण १९३९ के सितम्बर से यूरोप में कुछ ऐसी 
घटनाएँ हुई हैं कि जिनके कारण हिंसा-वादियों का भी हिंसा पर से 
विध्वास डगमगाने लगा है । पारसाल समाचार-पत्रों को दिये हुए एक 
बक्‍नव्य में प्रकट हुए पण्डित जवाहरलाल नेहरू के नीचे छिखे उद्गार 
सभी विचारशील लोगो की मनोदणशा व्यक्त करते है --- 

४ *' इस लडाई और उसके पहले की घटनाओ ने मुझे हिसा की 
व्यर्थता जैसी साफ दिखा दी हुँ, वैसी उससे पहले कभी नही दिखायी थी । 
हिंदुस्तान की आज की हालत में किसी बलवान राज्य से हिसात्मक साधनों 
दाग हिन्दुस्तान की रक्षा करने की वात तो बिलकुल फिजूल ही मालूम 
होती हैं । कम-से-कम मौजूदा लडाई में तो फलोत्पादक रीति से वैसा 
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करना नामूमकिन हैं ।/' 

मानस-झास्त्र का यह नियम हैँ कि एक खतितणाली वस्तु भी 
जिसका उसपर से विश्वास उठ गया हो उसके हाथ में गक्ितिदायिनी 
नही हो सकती । ज॑सा कि वॉन दर गॉल्ज ने कहा है, “शत्रु की सेना 
का नाश करने की बात इतना महत्त्व नहीं रखती जितना कि उसकी 
हिम्मत तोडने की बात रखती है । अगर दुश्मन के दिल में तुम यह 
बात जमा सको कि वह हार रहा हैं, तो तुम्हारी जीत निश्चित है ।* 

सन्त तुकाराम ने एक अभग में दरपोक सिपाई, की मनोदझ्या का 
वर्णन किया हैँ -- 

“एक हाथ मे ढाल और दूसरे में तलवार हूँ | दोनों हाथ उलझे 
हुए है । अत्र में लडाई कैसे करूँ ? बदन पर वरुतर और सिर पर टोप 
तथा कमर में पट्टा लगा हुआ हूँ । यह भी तो मेरी मौत का ही दूसरा 
निमित्त पैदा हुआ हैँ | तिसपर, इन्होने मुझे घोडे पर बिठा दिया हैं। 
अब में दौड़ और भागूं भी केसे ? इस प्रकार सारे उपाय मौजूद 
होते हुए भी यह उन्हें अपाय समझता है और कहता है कि क्‍या करूँ | ” 

तात्पयें यह कि जिस जस्त्र पर से हमारा आत्म-विश्वास उठ गया 
हो, उसका हम सफल प्रयोग नही कर सकते । इसलिए केवल अपने 
स्वार्थ की खातिर भी हमारे लिए अहिसा के व्यावहारिक अग्रो को 
ठीक तरह समझ लेना ज़रूरी हूँ । 

'क्या हम अटिसा-शक्ति का इस प्रकार विकास कर सकते हूँ, कि 
जिससे हम अपने राष्ट्रीय स्वाभिमान, स्वतन्त्रता और जान-माल की 
ठीक-टोक रक्षा करते हुए अपना जीवननिर्बाह कर सकने की बृद्धियुक्‍त 





१. बाम्बे ऋतिकल' ता० २३ जून, १९४० । 
२. रिचर्ड ग्रेग * पावर आँव नॉन-वायोलेंन्स' । 
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आशा कर सके ?' 

इस सवाल का विचार करना इस लेखमाला का उद्देष्य है । 

डर 
शुद्ध अहिसा और व्यवहाय अहिसा 

जैसा कि में ऊपर कह चुका हूँ, हिसा को हम सब समश्ष सकते है । 
जैसे कि हेष, बदला, बेर, लड़ाई, ऋरता, पथुता (हैवानियत ), दगा, जुल्म, 
बलात्कार, अत्याचार, झोपण वरगरा तरह-तरह की बुराइयो में हिंसा 
हैँ । इसी तरह हिंसा के ठीक विपरीत शुद्ध अहिसा के गुण को समझना 
भी मूश्किल नही है । जैसे कि प्रेम, क्षमा, मैत्री, गान्ति, दया, सभ्यत्ता, 
सरलता, सेवा, रक्षा, दान, उदारता आदि सब प्रकार की भराई शुद्ध 
महिंसा है । यदि एक मनुष्य चाहे तो उसके लिए शुद्ध अहिसक बर्थात्‌ 
परोपकारी, उदार, नि स्वार्थ होना असम्भव नही है | 

परन्तु साफ हैँ कि यह स्वभाव जवरदस्ती से नही आ सकता । 
मनृष्य उसे अपनी राजी-खुशी से ही प्रकट कर सकता हूँ | शुद्ध अहिसा 
दिखाना जौर अपने अधिकारो का दावा भी पेश करना--ये दोनो बातें 
खुक साथ नहीं हो सकती | मगर शुद्ध अहिंसक होते हुए भी दुष्कर्म 
से प्रेम नहीं किया जा सकता। उसकी घृणा तो रहेगी ही। अब 
याधीजी जिस अहिंसा को समशाते है, उसमें हमारे अधिकार नष्ट करने- 
दाले की हिमा किये बिना अपने अधिकारों का दावा पेश करने की एक 
बीच की पद्धति हूँ । गुद्ध अहियसा और इस अहिंसा के इस भेद को समक्ष 
लेता जलरी हूँ । इसलिए मेने इस दसरी चीज़ को व्यवहार्थ (व्यवहार 
में आने योग्य) अहिसा घग नाम दिया हैं । देश के राजन तिक और सामा जिक 
प्रश्नो के लछिए इस प्रकार की व्यवहाय अहिंसा का क्‍या अर्थ है, उसकी 
ग्या शर्ते है और कितनी शक्ति है,उसके जरिये हमारे मिटे हुए अधिकार 


१४ प्रहिसा-विवेचन 


हमे फिर से कंसे प्राप्त होगे और प्राप्त अधिकारों की रक्षा किस प्रकार 
होगी--इसकी शोध अगर हम कर सके, तो काफी है । 
क्षणभर के लिए मे शुद्ध अहिसा' को जगह “अति-भलाई' और 
“'हिंसा' की जगह “बुराई” शब्द लाऊँगा। थोडा-सा विचार करने से मालूम 
होगा कि मनृष्य की ऐसी बीच की स्थिति हो सकती हैँ, जहाँ न तो 
ह अति-भला होगा और न ब्रा ही। अति-भलाई का उद्भव 
नि स्वार्थता, दूसरे के भले के लिए खुद कष्टसहन करने की वृत्ति मे से 
होता है । सस्क्ृत में उसे 'परार्थ/ कहते हे । परन्तु हमेशा यह नहीं 
कहा जा सकता कि एक मनृष्य परार्थ श्रम नही करता, इसलिए वह 
बुरा ही हैँ बुराई के बिना भी स्वार्थवृत्ति हो सकती है । जैसे मे 
अपना खेत या उधार दी हुई रकम वापस पाने की इच्छा करूँ, तो में 
अति-भला होने के श्रेय का हकदार नही हो सकता, परन्तु यदि कोई 
मुझपर बुरा होने का आक्षेप लगाये तो, उसे में स्वीकार नही करूंगा 
और अपनी चीज़ वापस पाने की इच्छा में जो स्वार्थ-वृत्ति है, उमे 
स्वीकार करने में द्र्माऊंगा भी नहीं, बत्कि जरूरत होने पर यह भी 
कहूगा कि मेरी यह स्वा्थं-वृत्ति न्‍्याय्य और उचित है । 
मनुप्य-मनुष्य के बीच टण्टा एक तरफ अति-भलाई और दूसरी 
तरफ व्‌ राई के वीच नही होता, वरन्‌ एक तरफ न्याय्य और उचित 
स्वार्थ-वृत्ति और दूसरी तरफ से अति-बुराई के बीच होता है। इस 
ब्राई मे खुल्लम-खुल्ला अन्यायी अथवा न्याय का जामा पहनी हुईं 
स्वार्ध-वृत्ति होती हैँ । अर्थात्‌ न्‍्यायी स्वार्थ और अन्यायी अथवा न्याया- 
भासी स्वार्थ का कल॒ह होता हैं। और हमारी खोज का विपय यह है 
कि बुराई के साधनो का प्रयोग किये विना अन्यायी स्वार्थों का मुका- 
बला करके हम अपने न्यायी स्वार्थ किस प्रकार सिद्ध कर सकते है ? 
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इसकी जो रीति होगी वही व्यवहार्य अहिंसा होगी । 

इससे मारूम होगा कि व्यवहायें अहिंसा में हिसात्मक उपाय 
शामिल नही हो सकते, अलबत्ता शुद्ध अहिसा की वृत्तियाँ हो सकती 
है । अथवा यो कह लीजिए कि हर प्रकार की स्वार्थ-वृत्ति मे बूराई 
का होना ज़रूरी नही है और भलाई के अश का उससे विरोध नही हैँ । 

इस तरह व्यवहायं अहिसा की व्य|ख्या नीचे लिखे अनुसार की जा 
सकती हैँ -- 

बुराई से रहित और भलाई के अश्ञ से युक्त न्याय्य स्वार्थ-वृत्ति 
व्यवहायें अहिसा है । 

यह आदर्श या शुद्ध अहिंसा नहीं हैं । वह तो अति-भलाई का ही 
दूसरा नाम है । जिस मनृष्य को अपने अधिकारों की तीज वासना हो, 
और. उन्हें प्राप्त करने की उत्सुकता हो, वह अति-भलाई नहीं कर 
सकता । परन्तु विरोध करते हुए भी वह न्‍्यायी और अहिंसक रह सकता 
हैँ । विरोध का शमन होने पर उदारता भी दिखा सकता है । विरोध के 
चालू रहने तक उसकी भलाई की वृत्ति कुछ ल॒प्त हुई-सी मालूम होगी । 
परन्तु ऊपर की व्याख्या के अनुसार वह हृदय में तो रहेगी ही । 

अब देखना यह हैं कि एक बलवान दाववित के रूप में क्या ऐसी 
व्यवहायं अहिसा का सगठन सम्भव है ? और अगर सम्भव है, तो 
उसकी मर्यादा और पद्धति कौन-सी हो सकती है ? 


३ 
साधारण आदमसी 
इस विषय का और आगे विचार करने के पहले कुछ मूलभूत 
घारणाएँ प्रस्तुत करना आवश्यक है । क्योकि, अगर इनके विषय में ही 
मतभेद हो, तो बाकी के विचार को स्वीकार होने में सन्देह रहेगा। मनृष्य- 
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स्वभाव को जाननेवाले अधिकाञ छोग मेरे मन्तव्यों से सहमत होगे, ऐसा 
मानकर मे अपने विचार रखता हूँ । 

मेरी राय में मनुष्य-समाज का बहुत बडा हिस्सा साधारण रीति 
से हिसा और बुराई से घृणा करता हैँ । वह एक हद तक भलाई करना 
पसन्द करता हैँ, और हमेशा उसके प्रति आदर रखता है। जो प्रजाएँ खेती- 
वाडी और लडाई से सबध न रखनेवाले उद्योग-धन्यों तथा व्यापार में 
लगी हुई है, उनमे यह वहुमति अधिक मात्रा में होती है । जो प्रजाएँ 
खानाबदोश और लटेरो की जंसी वत्ति की हे और धन्बो तथा शभस्त्रों 
के उद्योगो पर अपना जीवन-निर्वाह करती है, उनमे इस बहुमति की मात्रा 
कुछ कम होती हैं । 

'मनृप्य-समाज का बहुत बडा हिस्सा हिसा से घृणा करता हूँ,” यह 
कहने से मेरा आद्यय यह नही हैं कि ये लोग हिसक आचरण कर हीं 
नहीं सकते, अथवा हिंसक नेता के नेतृत्व मे उन्हे हिसक कार्यों के लिए 
संगठित करना असभव है। में यह भी नही कहना चाहता कि वे कमी 
स्व्रेच्छा से तो हिसा करते ही नही । मेरा आशय इतना ही है कि हिसा 
वी तरफ उनका इतना स्वाभाविक झकाव नही होता अथवा अहिसा से 
हे इतनी घृणा नही होती कि उन्हे दृढतापूर्वक हिंसा से दूर रहने 
की सलाह दी जाने पर भी वे उसे मानने में असमर्थ रहे । इतना ही 
नही, वत्कि मृष्य-समाज के बहुत बडे हिस्से को अगर हिसा तथा 
वुराई और अहिसा तथा भलाई में से किसी एक को स्वतत्रतापुर्वक पसद 
करना हो, तो साधारण परिस्थिति में वह अहिसा और भाई को ही 
पसन्द करेगा | 

में यह नहीं मानता कि यह बात केवल हिन्दुस्तान पर ही लागू 
होती हैँ, कितु स्थायी-लप से बसी हुई सभी देशो की प्रजाओ पर छागू 
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- होती हूँ । सामान्य दुनियादार आदमी को अपने घर, परिवार, मिलकियत 


भौर देश तथा देशवासियों से आसक्ति होती है। इन सबका विलकुछ 


[ प्याय करने को वह तैयार नहीं होता । इसीलिए उनके लिए लडने को भी 
+ आमादा ( उद्यकत ) होजाता है।यह छडाई किस तरह की जाये, यह 
- निश्चित करने का काम वह अपने राजा या नेता को सौउता हैं । वह खूद 
५, भोला-भाला होता हैं और अजगर उसे योग्य शिक्षा और मार्गदर्शव न मिले, 
ल्‍ ती वालक ओर जानवरो की तरह वह स्वय-प्रेरणा से बिना बिचारे हिसा 


करने को भी प्रेरित होगा । परन्तु अपने विश्वासपात्र नेता का मार्गदशन 
मानने के लिए वह हमेश। तैयार रहता हैं और बाबर, शिवाजी या 
हिटलर जैसे अथवा वुद्ध और गाघी जैसे, दोनो प्रकार के नेताओं का 
एक ही से उत्साह और सचाई के साथ अनुसरण करता हैँ । 

परन्तु प्रत्येक युग और समाज में कुछ असाधारण मरुष्य उत्पन्न 
होते रहते है । उनमे या तो असाधारण बुराई होती है अथवा असाधारण 


० भलाई । भला व्यक्ति सिर बहुत भला ही नहीं होता वरन्‌ उसे अति 


शञाई से आसक्ति हो जाती हैं, और उसी तरह बुरे व्यवित को भी 


_. बुराई का चस्का पड जाता हैं। इसके साथ-साथ इन दोनो प्रकार के 


व्यक्तियों में असाधारण बुद्धि और अपनी वाते छोगो के गले उतारने की 
अद्भुत शवित भी होती हैं । भलाई का अवतार मनृष्य की सात्विक 
शक्तियों को प्रोत्साहित करता हैँ तथा दूसरा उसकी स्व्रार्थ-वृत्तियों को 
उवसाता है । कुछ छोय सात्विक्ता की तरफ आसानी से झूकते हे और 
कुछ लोग बुराई की तरफ । परन्तु बहुतेरे छोग अस्थिर वृत्ति के होते 
है और कभी इधर को तो कभी उधर को झुकते रहते हे । ऐसे छगों 


ये के लिए दोनी वृत्तियाँ तात्कालिक उमगो जैसी मानी जा सकती हे । 


मनृष्य-स्वभाव पर दोनों से से कोई एक भी स्थायी चिह्न 
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छोड जाती हुई प्रतीत नहीं होती। थोडी देर में अतिवुराई मी 
लहर की तरह अति-भराई की लहर भी जान्त हो जाती हूँ। अन्तर 
इतना ही होता है कि बुराई की अपेक्षा भलाई के युग की स्मृति विगेष 
अभिमान और आदर से ताजा रक्‍खी जाती है । तिसपर भी आश्चर्य 
यह है कि दोनो प्रकार के नेताओं की स्मृति “जनता एक ही से आदर 
और पवित्रता से रखती हुई मालूम पडती है । परन्तु भलाई के ण्ग के 
लिए विश्ेप प्रेम और आदर, तथा उसे फिर से पाने की आवाक्षा के 
आधार पर इतना कह सकते है कि सामान्य मनुष्य साधारण रीति मे 
हिंसा और बुराई से घृणा करता हूँ और अहिसा और भलाई की तरफ 

उसका झुफ़ाव होता है । 

ढै 
सामुदायिक भलाई तथा हिसा के लक्षण 
अब एक कदम आगे वढ़े। 

मनृप्यो के बहुत बडे भाग का झुकाव भलाई की तरफ होता है| 
इतना ही नही, उनमें उस झुकाव के कुछ विशेष लक्षण भी हतते है । 
उदाहरण के लिए, जहाँ नेताओ ने कृत्रिम रीति से छोगो की भाव 
नाओ को उत्तेजित न किया हो, वहाँ प्रजा प्रायः पास के श_ 
की अपेक्षा दूर के बत्र के लिए विशेष उदार वृत्ति रखती है, चाहे 
वास्तव में उस दूर के विरोधी से उसे अधिक नुकसान क्यों न पहुंचता! 
हो । और--बात चाहे कुछ विचित्र-सी भले ही हो--छोग दुर्बल कौ 
गुप्त घात्रु की अपेक्षा जबरदस्त और प्रकट झरत्रु के प्रति विशेष सद॒भाः 
रखते हू । उदाहरण के लिए, बहादुर-से-बहादुर लूटेरा भी छोथगोकी 
उतना कण्ट नहीं दे सकेगा, जितना कप्ट और त्रास अनेक यूरं,वीय देशो 
नेपोरिप्यन ने पहचाया था । फिर भी, जब वह हार गया तो आम जनत॑ 
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को ऐसा नही लगता था कि इसे मुत्यु-दण्ड देना चाहिए। कलर अगर 
हिटलर की भी नेपोलियन की जैसी दुर्दशा हो जाये, तो में समझता हर 
कि लोग उसके लिए भी ऐसा ही उदार भाव रबखेगे । ऐसे मौके पर 
विरोधी राजन॑तिक नेता भी शायद इसी प्रकार का निर्णय करेगे । 
परन्तु जहाँ इनके निर्णय के पीछे राजनैतिक दृष्टि हो सकती है, वहाँ 
लोग, राजन तिक दुष्टि से नही, बल्कि बलवान शत्रु के लिए प्रामाणिक 
आदर के कारण, ऐसी ही धारणा रख सकते हैँ । परन्तु यदि कही उन्ही 
लोगो के हाथ उठके गांव पर घावा बोलनेवाड़े लूटेरों के गिरोह का 
' सरदर छग जाये, तो उसे यन्त्रणाएँ दे-देकर मार डालने में वेन 
हिचकेंगे। 
गान्त वित्त से विचार किया जाये, तो लूटेरो के सरदार ६ारा किया 
गया नुकसान या अत्याचार नेपोलियन या हिटलर के अत्याचार के मुकाबले 
में विलकुल तुच्ठ हैं । परन्तु लोक-समूह की मलाई और हिंसा में इस 
' प्रकार का विरोध होता हैँ । कारण यह है कि जब नेपोलियन-जैसे शत्रु 
; मे युद्ध हो रहा हो, तब भी लोक दृष्टि में लू रो की अपेक्षा वह अधिक 
£ दर का, अधिक जबरदस्त और अधिक प्रकट बात्रु प्रतीत होता है और 
: यह वात उनके आदर का पात्र बन जाती है । 
इसी कारण देश के विरोधी राजनेतिक दलो की अपेक्षा अग्रेज़ और 
2 इन नौकर तथा मुलाजिमो के लिए लोगों के दिल में कम द्वेष है 
भोर विरोधी दलो में भी स्थानीय नेताओं की अपेक्षा मख्य नेताओ से 
४ “मे हृप होता हैं । हालाँकि अगर वे वृद्धि से विचार करे, तो समझ 
“ सकते हैं कि उनका म्रय विरोध तो अग्रेजो अथवा विरोधी दलो के 
/“ मुरय नेताओं से ही होना चाहिए । परन्तु मुख्य नेता की अपेक्षा स्थानीय 
।” वीयंकर्त्ता अधिक नज़दीक है और अग्रेजो की अपेक्षा राजनैतिक विरोधी 
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दल अधिक निकट है। इसीलिए धारणा की तीब्नता में अन्तर पड जाता है। 
और फिर अधिकतर लोग खून, अत्याचार, वलात्कार, लूठ-खगोट 
जैसी स्थूल हिसा को जिस प्रकार समझ सकते हैँ, उसी प्रकार वे व्यसन, 
बिलास और शयोपक अर्थ-नीति आदि के द्वारा की जानेवाली सूक्ष्म हिसा 
फो नही समझ सकते | इसलिए वे दूसरे प्रकार की हिसा के प्रति क्षमा 
या उपेक्षा-वृत्ति रखते के अधिक आदी गौर इच्छुक हंते हे | परन्तु 
पहली प्रकार की हिसा से अधिक उत्तेजित होते हैँ | इसी कारण वे 
किसी खास अन्याय या वठिनाई का विरोध करने के लिए जितनी 
आसानी से तैयार हो जाते है उतनी आसानी से सूक्ष्म रूप में होनेवाल 
अन्यायो अथवा बृद्धि-प्रयोग से ही समझ मे आनेवाले अधिकारों के लिए 
तैयार नही हो सकने । विदेशी राज्य से होनेवाला नुकसान इतना गुप्त है 
ओर उसमे इतनी छललूचानेवाली बाते मिली हुई हैँ कि लोग यह आसानी 
से जान, ही नही पाते कि उस राज्य से कोई वास्तविक जीवनस्पर्शी और 
अमसहनीय हानि हो रही हैँ । हमारे जैसे देश मे यह बात बिशेष मात्रा में 
होती हँ, क्योकि हमारे देश के हरएकर बिजेता ने देश के प्रजाजनो से 
सम्वन्ध रखनेवांला कारोबार देश के आदमियो द्वारा ही हमेशा चलाया 
हैं । ऐसो बात नहीं है कि छोग स्वराज की लडाई को बुद्धि से भीन 
समझ सकते हो, परन्तु यह इतनी बुंबली होती है कि उप्तकी बदौलत 
उनके भीतर स्वराज के लिए तीत्र जोश उत्पन्न नहीं होता। इसके 
अतिरिक्त जनता के स्वाभाविक अहिसक झुऊाव के कारण केवल स्वदेशी 
सरकार की अपेक्षा स्थिर और व्यवस्थित राज्य के लिए उसे अधित 
आदर होता हूँ । 
साराग यह कि आन्तरिक राज्यकान्ति के छिए लोकमत हिसवे 
साधनों की अपेक्षा अहिसक साधनों के पक्ष में ही पुरी तरह होता हैं 
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: इसी कारण हिन्दुस्तान के लोगो ने चाहे अव-तब राजनैतिक अत्या- 


चारियों और क्रान्तिकारियो की थोडी-बहुत वाह-वाही भले ही की 
हो, तो भी उतकी महत्त्वपूर्ण मदद नही की । में यह नही माचता कि यह 
हिन्दुस्तान की ही विशेषता है। में समझता हूँ कि किसी दूसरे देश में भी 
इसी प्रकार की परिस्थिति में ऐसा ही होगा । 
््‌ 
दो बुनियादी सस्क्ृतियाँ 
लोक-समूह की अहिप्क प्रवृत्ति के विषय में में जो कुछ कह चुका 
हूँ, वह मेरी समझ में समग्र मानव-जाति के विषप्र में भी सच हैं। वह 
किसी खाम देश, जाति या धर्म की विशेषता नही है) मेरे नम्न मत से 
राजधम तथा शत्रुओ और गुनहगारो के प्रति जो वृत्ति दूसरे धर्म और 
राष्ट्र धारण करते हे, उगसे वेदिक्र धर्म का शिक्षण अथवा साधारण 
हिन्दू का रुख काई विशेष भिन्न प्रकार का नही होता। दूसरे धर्मो की 
तरह हिन्दू रजवीति-शास्त्र के अतृमार भी दण्ड अथवा, वर्तमात परिभाषा 
में कह तो, लाठी ही राजसत्ता का चिन्ह हैं। महाभारत और रामायण 
पढ़ने से मेरे दिल पर जो सस्‍्कार हुए है, वे अगर गलत न हो, तो धर्म- 
राज अथवा राम-राज में भो सख्नी के साथ राज-दण्ड का प्रयोग--- 
अलबता, आजकल की भाषा में, 'कानूत और व्यवस्था की रक्षा के 
लिए'--आवश्यक हैँ । मे नही समझता कि यहुदी, ईपाई या इस्लाम- 
धर्म के शिक्षण से हिन्दू-धर्म का शिक्षण भिन्न प्रकार का है । 
परन्तु इन विचारों के साथ-साथ हरएक धर्म ने एक दूसरे प्रकार 
वी भी संस्कृति का विकास किग्रा है। में उसे “सस्त-सस्कृति' कहता 
हूँ और पहले प्रकार की सस्कृति को, इससे अलग पहचानने के लिए, 
“भद्र सस्कृति' कहता हूँ। मेरा यह आशय नहीं हैं कि भद्र सस्क्ृति 
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दुष्ट, शतानी या हिसा-युवत ही हाती है, बल्कि यह भी मानना हाग् 
कि दुनिया की बडी-बडी प्रजाओं की जो जगमगाती अमलदारियाँ हें, 
उसीकी वदीलत है । भद्र सस्क्ृति ने अनेक वडे-बडे कार्य और पराक्रम 
किये हैँ भव्य स्मारक खडे किये हे, अमर साहित्य का निर्माण किया 
हैँ और विज्ञान तथा कला का विकास किया हैं, मनुष्य में छिप्री हुई 
सूजन और अभिव्यक्ति की अद्भुत और अपार जवितियों के विकास में. 
उसका बहुत बडा हाथ रहा हैँ | परन्तु, जहाँ देखिए वहाँ, भद्र सस्क्ृति 
हमेशा वश, जाति, घन, सत्ता, विद्या, धर्म आदि के अभिमान पर है| 
ठहरी होती हैं और उसके साथ यह अभिमान कि हम श्रेष्ठ छोग हे, 
हमेशा पनपता है। हिन्दू-धर्म मे या दूसरे किसी धर्म में भी उसने हिंसा 
का सम्पूर्ण निषेध नही किया हूँ । 

हसा और बुराई का निपेव करने का काम तो हरएक देश की 
सन्त-सस्कृति ने ही किया है और हरएक देश की सन्‍्त-सस्क्ृति वें 
सस्थापक अक्सर सामान्य जनता में से ही उत्पन्न हुए हो, तो भी वे 
साधारण जनता के साथ एकरूप हुए दिखायी देगे । मनृप्य-मनृप्य के बीच 
की उच्ची-नीची श्रेणियाँ अचल हं---और रहनी चाहिएँ--यह भद्व-सस्क्ृति 
का सिद्धान्त हैं और ये सारी श्रेणिय। नष्ट होनी चा हिएँ--यह सच्त-सस्क्ृति 
का सिद्धान्त है । उनके नाश के लिए सन्त हिसा या जत्ररदस्ती से काम 
नहीं छेते, वल्कि अहिमा या भलाई के साधतो का ही प्रयोग करते है । 

हरएक समाज में ये दोनो सस्क्ृतियाँ साथ-साथ ही प्रवतित हुईं 
मालूम होती हे | सामान्य समाज एक तरफ से भद्र सस्क्ृति के अबीन 
होकर रहता है और चुपचाप उसके पीछे जाता है और साथ-ही-साथ 
सन्‍्त-सस्द्ति की पूजा करता हैं तथा अपनी शक्ति के अनुसार उसे 
अपने जीवन में चसितार्थ करने की श्रद्धाप्वक कोशिश करता हैं । 
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जब-जब सम्तो का विरोध हुआ है या उन्हे-सताया गया हूँ, तब-तव उसके 
लिए भद्ग सस्कृति ही सर्वथा उत्तरदायी रही है । परव्तु कुछ समय के 
बाद भद्र सस्कृति के अभिभावक इतना विनय दिखाते है कि वे सन्तो 
की वाह्यत, पूजा करने मे जनता का साथ देते है । 

इस सारे विवेचन का सार यही निकलता है कि सामान्य जनसमूह 
को आमतौर पर हिंसा और बुराई से घृणा है और भलाई की तरफ 
उसकी स्वाभाविक प्रवृत्ति है तथा सन्त-सस्क्ृति का मुकाबला करने 
के लिए भद्र सस्कृति के पास सिवा बल के और कोई दलील नही है । 


६ 
हिन्दुस्तान की विशेष परिस्थिति 
उप रिनिदिप्ट सामान्‍य मन्तव्यों मे हिन्दुस्तान की परिस्थिति की 
कुछ खाम वाते और जोड़ देनी चाहिएँ -- 

(१) यह सच है कि हिन्दू-धर्म की भी भद्र सस्कृति में हिसा और 
लड्ाई का (पेध नही हैं । परन्तु हित्द-समाज का चार बडे-बडे वर्गों 
में विभाजन एक विशेष वस्तु है । उसके कारण हिंसा और लडाई हिन्दु- 
समाज के एक उहुत छोटे अथ का वन्न-परम्परागत धन्धा बन गया। 
अग्रेज-सरकार ने हिन्दुस्तान की जो हालत कर दी है, उसी प्रकार की 
घटता हिन्दू-काल में हुई होती, तो ऐसा कहा जा सकता कि हिन्द- 
समाज के शासद-कर्ताओं ने णताब्दियों पहले सिपाहीगिरी को एक ही 
वर्ण का परम्परागत घन्धा करार देकर हिन्दुओ के बडे हिस्से को नि शस्त्र 
ठ्वा दिया था। यद्यपि वास्तव में वैसा नही हुआ है, तथापि दोनो का 
परिणाम एंक ही हूँ । वर्ण-व्यवस्था ने जो वात अणत॒ और अधरे रूप 
में की, वही शप्रेज-सरकार ने पूरी और पवकी कर दी 


। उसने सारी 
वी सारी प्रजा को निशस्त्र कर दिया है । 


२४ अहिसा-विवेचन 


निशस्त्रीकरण की इस प्रवृत्ति का हिन्दू-बर्म की सन्त-मस्क्ृतिने 
कभी-कभी मृकभाव से ही क्यो न हो, स्वागत ही किया हूँ । आजतक 
बौद्ध, जैन, वैष्णव, लिगायत और दूसरे सनन्‍्तो द्वारा स्थापित बहुत 
से सम्प्रदायो का हिन्दू-धर्म में निर्माण हुआ हूँ । उनमें से कुछ एक 
नि.शेप हो गये, और कुछ अवतक विद्यमान है । उन सबका उद्देश्य अपनी 
अपनी वृद्धि और शक्ति के अनुसार समानता, अहिंसा और न्याय के 
सिद्धान्तो पर प्रस्थापित सस्कृति का प्रचार करता है । उनके उपदेणो ने 
सिर्फ लडाई से ही नही बल्कि दूसरे प्राणियों की हिंसा और मास़ाहार से 
भी घृणा का ससस्‍्कार पेंदा किया हैं। हिन्दुस्तान ही एकमात्र ऐसा देश 
हैं जहाँ लाखो लोगो ने मासाहार का त्याग किया है और सैकडी आदमी 
साँप को भी नहीं मारेगे । 

मतलब यह कि हिन्दुस्तान की स्थिति नीचे लिखे अनुसार है.-- 

समाज-व्यवस्था ने हिन्दू-समाज के बहुत बडे हिस्से को नि शस्त्र 
कर दिया हूँ । 

सन्‍्त-संस्कृति ने लडनेवाली जातियो के भी कई लोगो से इच्छापुर्वक 
गस्त्र-त्याग कराया हैं। वे एक तरह के अयुद्धवादी! बन गये । यह 
परिवर्तेव भी कई सदियों से होता आया हैं । 

१. हमारे जैन, वेष्णव प्रभृति अहिसा-घामियों को मेने जानबूझकर 'एक 
प्रकार फे अयुद्धवादी' कहा हैँ । उनको आऑहिसा स्वयं किसी की जान + 
लेने अथवा दूसरे जीवो के प्राण बचाने तक ही मर्यादित हैँ। वह जीवन के 
सभी क्षेत्रों में व्याप्त नहीं है । लडाई के लिए उपयोगी व्यापार या 
उद्योगों में भाग न लेने की या अप्रत्यक्ष रीति से भी लड़ाई में मदद न देने 
की हद तक वह वढी नहीं हू । सेकडो क्षत्रियवर्गों ने स्वेच्छा से और 
विचारपुर्वेक शम्त्रों को त्यागकर अदहिसक उद्योग-धन्वो को स्त्रीकार किया, 
वह बेशक अपुद्दवाद की दिशा में एक बड़ा कदम माना जा सकता हे । 


व्यवहार्य अहिसा श्द्‌ 


राज्य-व्यवस्था ने हिन्दू और अहिन्दू सारी प्रजा को करीत सी 
वर्षों से लगभग नि शस्त्र कर डाला हूँ । 

देश को आवक व्यवत्या ने इससे भी बड़े हिस्से की, या यो 
कह लीजिए कि सारी आबादी के बहुत बडे हिप्से की, यह हालत कर 
डाली है कि उसे शस्त्रो की कोई जरूरत ही नही रही, क्योकि उनके 
पास ऐसी कोई तिजी मिलकियतत ही नहीं रही है, जिप्ते शत्रुओ या 
लूटेरो से बचाने की उन्हे चिन्ता रहे। 

(२) हिंदुस्तान की परिस्थ्ति में दूसरी खास वात यह हैं कि 
हमारा देश बहुत ही बडा है, याने रूस को छोडकर शेष यूरोप के 
वरावर । प्राचीन काल में उसे देश के बदले यूरोप की तरह खण्ड ही 
कहते थे । इसके सस्कृत नाम--भारतवर्ष, भरतखण्ड, भर्यावतें आदि 
खण्ड-सूचक है। आज हम जिन्हे प्रान्त कहते है, उनकी गिवती 
जुदे-जुदे राष्ट्रो में हुआ करती थी । परन्तु कुछ समय के बाद--और 
अब उसे भी हजारो वर्ष बीत गये हें--एक ही प्रकार की सस्क्ृति*के 
प्रचार के कारण वह खण्ड के बदले एक ही देश वन गया और उसमें 
बसनेवाड़े सभी लोगो की एकमात्र मातृभूमि माना जाने छूगा । उनमें 
आपस में झगडे-टण्टे भले ही होते रहते हो, भिन्न-भिन्न मागो की उन्नति 
और अवनति के रग भले ही. बदलते रहते हो, जाति, धर्म, भाषा 
इत्यादि की गत्यियाँ भले ही उपस्थित होती रहती हो, परन्तु तो भी 
भारतवासियों और विदेशियों के चित्त पर यह सस्कार पक्का जम गया 
है कि वह अनेक देशो का समूह नही है, वल्कि एक ही अखण्ड भौगो- 
लिक ए्देश हैं । इतना ही नही, यह सस्वार प्रकारान्तर से भी पक्का 
हेआ | अर्थात्‌ विदेशी विजेताओं ने भी एक वार हिन्दुस्तान में आकर 
वसने के वाद थोडे ही ममय के पण्चात्‌ हिन्दुस्तान की सीना के वाहर 


२६ अहिसा-विवेचन 


के प्ररेशो पर अपना अधिकार जमाने या बनाये रखते की ज्यादा 
उत्सुकता नही दिखायी । अधिक-पे-अधिक अफगानिस्तान तक हिन्दू 
स्तान की हद मानी जाती थी। हिन्दुस्तान में साम्राज्य स्थापित करने 
की अभिलापा करनेवालो के छोभ की मर्यादा इसमे आगे क्वचित्‌ 
ही वढी हैं । 

(३) तीपरी बात हिन्दुस्तान की लछोक-सख्या है | हमारे देश की 
आबादी घनी है।यह सम्भव नही हे कि साम्राज्य-लोभी देश हमारे 
देश मे अपना राज कायम कर अपने देशवासियों को यहाँ लाकर 
बसाये । हमारे देश पर सदा के लिए अपना प्रभृत्व बनाये रखते की 
उनकी आकाक्षा के पीछे इस देश की साधन-सामग्री और हमारी प्रजा 
की मेहतत से अनुचित लाभ उठाते का हेतु ही हो सकता हैँ । 

(४) चौथी वात यह है कि अगर हिन्दुस्तान युद्धवादी बन जाये, 
तो भी वर्तमान युद्ध के दौरान मे तो उसके लिए परिणामक्रारक रीति 
से शस्त्र-सज्ज होना असम्भव हैं । भविष्य मे भी वह विदेशी धन और 
निष्णातों की मदद से ही परगत होने की आशा कर सकता हैं। लेकिन 
इस प्रकार तैयार होते की शर्तों इतनी कडी' होने को सभावना हैँ कि उनते 
वोझ के नीचे हिन्दुस्तान दव जाये और उसकी पूर्ण स्वतन्त्रता नाम 
मात्र की ही रह जाये । सहायता करनेवालो की नोयत हिन्दु/तान को 
पसो से खरीदने की रहेगी । 

सारारशा 

इस सारी वस्तु-स्थिति से यह सार निकलता है कि--- 

(१) इच्छा या अनिच्छा से निःशस्त्रीकरण की दिया में हम इतते 
जधिक आगे बढ गये हे कि अब तो हमें अपनी वतेमान परिस्थिति में 
में ही जीवद और समृद्धि का मार्ग खोचता चाहिए । जिस दास्त्र-बद्ति 





॥ 


व्यवहाय अहिसा हा 


की नीति का हम ससार से त्याग कराना चाहते हे, उसी का अनुसरण 
करना हमारे लिए. निरथंक होगा । हम अपनी इतनी विशालता भौर 
घनी बस्ती के बावजूद भी अगर रास्त्रास्त्रों के विना अपनी स्वतन्त्रता 
की रक्षा की आशा नही कर सकते, तो हमे सीधे-सीघे यह कबूल कर 
केना चाहिए कि नि शस्त्रीकरण का आदझे मूर्खतापूर्ण और भयावह है । 

(२) इसके अलावा उपर्युक्त वस्पुस्थिति से ही प्रकट है कि हमारे 
अपने देशी सित्राहियो को भरपूर सहायता के बिना कोई भी आक्रमण- 
कारी हमारे देश के किसी भी हिस्से पर हमेशा के लिए कब्जा नही 
कर सकता । 

(३) उसी प्रकार कोई भी विदेशी सत्ता रोजमर्रा के कारोबार 
में साधारण जनता के नित्य सहयोग के बिना एक दिन के लिए भी 
राज नही कर सकती | और 

(४) कोई भी विदेशी सत्ता चाहे वह कितना भी यन्त्रीकरण क्‍यों 
न करे, हमारे देश की मजदूरी की सहायता के बिना हमारे देश की 
साधन-सामग्री का उपयोग नही कर सकती । 

(५) इसलिए हिन्दुस्तान अगर असहयोग की नीति पर पूरा-पुरा 
अमल कर सके, तो अपनी रक्षा के लिए वह उंगली भी न उठावे, तो 
मनी कोई विदेशी सत्ता उसपर कब्जा नही कर सकती । 

यह किस दर्ज तक सम्भव है, इसका विचार आगे किया जायेगा । 
यहाँ तो इतना ही कह देना काफी है कि अगर हम पूरी तरह और 
सन्‍्तोपषजनक रीति से अहिसात्मक तन्‍्त्र का सगठन न कर सके, तो भी 
याद रहे कि हमारा हिसकतन्त्र भी अत्यन्त निर्वेड और हमारी अपनी 
दृष्टि से भयक्रारक्क रहेगा, व्योडझि अहिसक तन्‍्त्र की अपेक्षा हिसक तन्‍्त्र 
के लिए जत्यग्त मज़बृत आन्तरिक सगठन कही अधिक आवश्यक है । 


श्फ अहिसा-विवेचन 


ऐसे सगठन के बिता जो संनिक-आयोजन होगा, वह देश को स्वतत्त 
करने या रखने के बदले उसे भीतरी कलहो भौर अव्यवस्या में तथा 
बाहर के राज्यो के साथ षड्यन्त्रो और साजिशो में उलझाये रखने में 
ज्यादा व्यस्त रहेगा । पिछले हज़ार से अधिक वर्षों का हमारा यहाँ 
अनुभव है । चीन का भी यही अनुभव है । इसलिए, जहाँतक मुझे 
स्मरण है, स्वतन्त्र चीन के पिता डॉ० सुत्यात-सेन का कथन था कि 
अग्रेजी राज के कारण चीन की अपेक्षा हिन्दुस्तान की हालत कई तरह 
से बेहतर है क्योकि हिन्दुस्तान को सिर्फ एक ही विदेशी सत्ता से लडना 
है, परन्तु ( उनके ज़माने में ) चीत कहने को तो स्वतन्त्र राज्य माना 
जाता था, लेकिन दरअसल वह अनेक विदेशी मालिको के कब्जें में था । 
हि 
आक्रमण और अराजकता 

हिन्दुस्तान को किसी विदेशी सत्ता द्वारा सदा के लिए जीते जाने 
से बचाने का अहिसक सगठन ही एकमात्र उपाय हैँ, यह मेने अबतक 
बतलाया । अगर अहिसा यह करने मे सफल न हुई, तो हिसा के सफल 

होने की आशा और भी कम है । 
परन्तु यहाँ एक सवाल पूछा जा सकता है “महमूद गज़नवी, 
अहमदगाह्‌ अव्दाली या बावर ने हिन्दुस्तान पर जिस प्रकार के आक्रमण 
किये, वैसे आक्रमणों से क्या अहिता उसे भवत्रिष्प में बचा सकेगी 
अथवा शिवाजी ने जिस प्रकार सूरत को छूटा या नादिरशाह ने देहली 
को लूठा, उसी प्रकार कोई आक्रमणकारी थोड़े दिव के लिए वम्बई, 
वलकत्ते और देहली पर कब्जा कर ले और वहाँ के बेको, भण्डारो तथा 
गोदामों और छूखप्रतियो को लूटना शुरू कर दे, तो क्‍या अहिंसा से 

उसका प्रतिकार हो सकता है ?' 


च्यवहाय शअहिसा २६ 


इसके जवाब मे में कहूँगा कि सिद्धान्त की दृष्टि से यह मानना ही 
बडेगा कि सम्पूर्ण गथवा आदशे अहिसा में इस प्रकार की शवित हे । 
परन्तु हम यहाँ इस प्रकार की आदर्श जहिसा का विचार नही कर रहे 
है, व्यवहाये अहिसा का ही विचार कर रहे हे । इसलिए मुझे कबूल 
करता चाहिए कि इस प्रकार की अहिसा मे ऐसे आक्रमणो को सपूर्ण 
रीति से रोकने की सम्भावना हम मानें, तो भी वह बहुत दूर की मानी 
जायेगी । परन्तु इतना कहा जा सकता हूँ कि अगर हम सुव्यवस्थित, 
निष्ठावान और वीरतापूर्ण व्यत्रहर्य अहिसा का सगठन कर सके, तो 
इस प्रकार की चढाई के सिलसिले मे जो कत्ल, जुल्म, सम्पत्ति का सरे- 
आम विध्वम और दूसरे फौजी उपद्रव आम तौर पर हुआ करते हैं, 
उनके परिण म और प्रकार कम होने का अच्छा सम्भव रहेगा । इससे 
फई गुना ज्यादा यह भी सम्भव है कि ऐसी अधहिसा के फल-स्वरूप 
आक्रमणकारियों मे से कुछ के हृदय में पश्चात्ताप और शर्म की भावना 
पंदा हो । और इतना तो निश्चित रूप से कहा जा सकता है कि इस 
प्रकार वी अहितक वहादुरी इतिहास में अमर कीति छोड जायेगी । हिंसक 
प्रतिकार में भी इससे ज्यादा आश्वासन नही मिलता । हिंसा में कुछ-त-कुछ 
आध्यात्मिक हाति होती ही हूँ। वह अहिसक वीरता में नही होती । परन्तु 
यदि आप यह कहे कि अहिसा जब किसी भी प्रकार का भौतिक नकसान 
न होते देने का आच्वासन दे सकेगी, तभी हम उसकी शक्ति सच्ची मानेंगे, 
तो मुझे कहना होगा कि हिसक प्रतिकार में भी तो इस प्रकार का कोई 
आश्वासन नही दिया जा सकता । इपलिए अहिंसा पर ऐसी शर्तें लगाना 
उचित नही हूँ । विष्चयपूर्वक तो इतना ही कहा जा सकठा है कि असफल 
हिसिदा ह_तिकार से होनेवाली जान- माल की हानि की अपेक्षा अहिसक 
प्रतिझार से होनेवाला नुकसान कभी भी कम ही रहेगा । 
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विदेशी के आक्रमण या चढाई का सामना अहिसा से जिस प्रकार 
किया जा सक्रता हूँ उसी प्रक्रार किसी पडोसी देशी नरेश या लूटरे के 
हमले का भी किया जा सकता हूँ । ले किन--चाहे सुनने में बात कुठ 
विपरीत लगे तो भी--पहले की अपेक्षा यह दूसरा काम अधिक मुश्किल 
है । कारण कि देशी नरेण या लुटेरे की चढाई सैनिक आक्रमण के रूप 
की होते हुए भी वास्तव मे वह हमारी भीतरी लडाइयों अथवा गुनाहो 
की कोटि की ही होती है । इस प्रकार की चढाई किस दिन और किस 
तरफ से होगी, इसका कोई टिकाना नही होता । यह भी नहीं कहा जा 
सकता कि उसकी चेतावनी हमें मिलेगी ही । उसमे शामिल होनेवाडे 
लोग हमारे ही देश के होते हे। इस तरह के हुल्लड का यही अर्थ है 
कि हमारे घर ही मे भीतरी फूट है और हमारे समाज-शरीर मे किसी 
रोग ने घर कर लिया है । यह रोग चाहे निरकुश स्वार्थ-वृत्ति का हो, 
अत्यन्त दरिद्रता का हो या किसी अन्याय-जनित वैर-बृत्ति का हो, है वह 
भीतरी रोग ही, बाहरी आघात नही । 

आज जो हमारी परिस्थिति है, उसे देखते हुए देशी राज्यों के 
आक्रमण की चर्चा करता व्यर्थ है । इतना कहना काफी है कि अगर 
ऐसी परिस्थिति उपस्थित हो जाये, तो विदेशियों का सामता जिन 
अहिसक उपायो से क्या जायेगा, उही अहिसक उपायो का और रिया- 
सती जनता अयन्‍नी रियासत में प्र-तिनिधिक राजतन्त्र प्राप्त करने के 
लिए जो उपाग्र काम मे लायेगी उन सब उपायो का प्रयोग करना होगा । 

लटेरो और डाका डालनेवालो के प्रश्न की दूसरी रीति से हल करना 
पडेगा। व्यवहार्य महिला में यह नहीं माना गया हैं कि साधारण 
पुणिस और उसके साधारण हथिप्रार भी नहीं रहेगे। इसलिए मोटे 
तोर पर यह कहा जा सकता हैं कि पुछिस का ज्यादा प्रवध करना 
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पड़ेगा । साधारण चोरियो का बन्दोबस्त करने के लिए यह पर्याप्त माना 
जा सकता है, परन्तु बडी-बडी शस्त्रवारी टोलियो का मुकाबिला करने 
में उनका ज्यादा उपयोग न होगा । 

लेकित, पुलिस के कामो मे एक दूसरे तरह के काम का भी समावेश 
होता चाहिए । पुलिस का असली काम यह होना चाहिए कि अपराधों 
को होने ही न दे । परन्तु वर्तमान प्रणाली मे पुलिस गुनाहों को रोक 
नही सकती, सिर्फ गुनाहगारो पर निगरानी रखती हूँ और गुनाहो के 
हो जाने पर गुनहगार की तलाश करके उसे गिरफ्तार करने और सजा 
दिलाने की कोशिश करती हैं । गृताहो को रोकने के लिए तो उनके 
कारणो का अध्ययन होता चाहिए और उन्हे हटाने की कोशिश होनी 
चाहिए क्या भुखमरापन या दूसरे किसो तरह का कष्ट है ? अथवा 
क्या कानूनी मार्ग से अपना पुरुषा्थ प्रकट करने की सुविधा का अभाव 
हैँ ? वेर हैं ? वास्तविक या काल्पनिक अन्याय को दूर कराने में 
असफल होने के कारण निराशा है ? घामिक जनून है ? वश या जाति 
से सम्बन्ध रखनेवाली कोई लडाई है ?'--इन सव बातो की छान-बीन 
करनी चा हिए । 

परन्तु साधारण पुलिस के कार्यक्रम में इन वातो का स्थान नही होता । 
ये तो रचनात्मक कार्यक्रम की घाराएँ हें । इस्त तरफ राजतन्त्र या गैर- 
सरकारी सस्थाओ ने अबतक पूरा-पूरा ध्यान नही दिया है । इसलिए 
अराजकता के वक्‍त कुछ न-कुछ दण्ड तो भुगतना ही पडेगा। घनिक 
लोग अपनी माल-मिलकरियत की रक्षा के लिए पठानो या छठैतो को 
रखने के वदड़े अगर रचनात्मक कार्यक्रम को उद्दारता से सहायता दें 
और अपने आमामियो, काध्तकरो, मज़ दूरो, नौकरों तथा गरीब छोगो 
के साथ उदारता दा व्यवहार करे और उनके जीवन में अधिक समभाव 
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से दिलचस्पी लेने लगे, तो यह दण्ड उस अथ में कम हो जायेगा। 
भलाई का बदला तुरन्त ही भलाई के रूप मे नहीं दिखायी देता । खास 
कर जब भलाई लाभ-हानि का हिसाब करके या भय के कारण की 
जाती हो, तव उसके तात्कालिक फल-स्वरूप सामनेवाला ज्यादा गुश 
भी हो सकता हैँ । लेकिन उसका यह रुख देर तक टिक नहीं सकता। 
आखिर में तो न्याय-व्यवहार के फलरवरुप प्रेममय सवब ही कायम होते 
हैं। और व्यवहार्य अहिसा में अपने तथा पराये लोगों के साथ न्याय- 
पूर्ण तया उदार व्यवहार की जरूरत तो है ही । 
पर 
अहिंसक संगठन की सम्भावना और कठिनाइयॉ 

अब अहिंसक सगठत की सम्मावना तथा कठिनाइयों पर विचार करे 

इस विपय में हमारे हक में एक बड़ी वात यह है कि कई यूगो क॑ 
आदत से हममे असहयोग का सगठन करने की लरगभग जन्म-सिद् 
कुघलता भागयी है । असहयोग का विचार करते समय हम ऐसा आत्म- 
विश्वास महसूस करते है कि वह आला दर्जे की युत्रित है । हमने असह- 
योग के हथियार का उपयोग बहुत दफा किया हँ--कभी तलवार के तौर 
पर, तो कभी ढाल के तौर पर, कभी बैर वृत्ति से, तो कभी सत्याग्रह द 
वृत्ति से । वहिप्कार की कठोर-से-कठोर रीति के प्रयोग से हमने हरिजनो 
को कैसे कुचल डाला हैँ, इसका उदाहरण तो आज भी हमारी आँखों 
के सामने मौजूद हैँ । वह अमहयोग का ही एक उम्र रूप हैं। हरिजनों 
के खिलाफ इस हवियार का उपयोग करके इतनी सदियाँ गूजर गयी हैं 
कि किन गूनाहो के छिए उनपर यह शस्त्र चछाया गया था, यह भी आज 
हम जानते नहीं है । सम्भव हैं कि किसी कारणव्ण उनका क्डा बहि- 
प्कार क्या गया हो और उम्के फलस्वरूप उन्हे उनके आज के नीच 
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' माने गये धन्बे ही सर्वनाश से बचने के उपाय प्रतीत हुए हो । अस्पृश्यतता 
तो उस बहिष्कार का सौोम्य-से-सौम्य रूप माना जा सकता हैँ । अस्पृश्य 
व्यक्ति की छाया का भी स्पर्श न हो और वह नजर के सामने भी न 
आये, इस हृदतक वह कही-कही पहुँचा । जिस प्रकार जाति की रूढि के 
उल्लघन के लिए कभी-कभी व्यक्तियों या कुटुम्वों को जाति से बाहर 
कर दिया जाता है, उसी प्रकार अगर यह अहिसक वृत्ति से किया गया 
- होता, तो ज़रूरत खत्म हो जाने पर हटा लिया जाता । हमारी अनेक 
जातियाँ, उपजातियाँ आदि असहयोग के शस्त्र के ही उचित या अनुचित 
प्रयोग मे से उपजी हूं । 
मुसलमान इस देश में विजेताओं और धर्मंपरिवर्तत करानेवालो 
६ के रूप में आये, तोभी उन्हे हिन्दुओं की असहयोग कायम करने 
" वी शक्ति सहन नही हुई। जो हिन्दू डर या लाभ के लालच के 
अधीन हुआ, उसे हिन्दू-समाज ने अपने रास्ते जाने दिया, परन्तु 
7 उससे सव तरह का सामाजिक वन्धन तोड दिया गया। प्रत्यक्ष हिसा 
किये बिना असहयोग की मर्यादा मे रहकर जिस मात्रा में हो सका, 
उस माद्या तक खुद विजेता जातियो को भी समाज से वहिष्क्रत रखा 
४ गया। राणा प्रतापसिंह और मानसिह का दु खपुर्ण झगडा--जिसके 
“7 वंगरण अकबर से वर्षो छडाई ठनी--एक तरफ विधर्मी विजेता का 
#/ सम्पूर्ण बहिप्कार करने की और दूसरी तरफ उससे मेल करने की 
वृत्तियों के कलह का उदाहरण है । मानसिह ने अकबर के साथ विवाह- 
( सम्बन्ध किया, इतने ही कारण के लिए जयपुर राज्य से छूडाई छेडने 
/ वे राणा प्रताप की इच्छा नही थी । परन्तु मानसिह का बहिप्कार करके 
रू. स्सवें कृत्य दे। निषेध का अधिकार प्रताप को था । उस अधिकार कर 
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सकते हे कि यह हरएक नागरिक के अधिकार की वात हूँ । परन्तु राजा 
लोग कोई नागरिक नहीं होते। और जब किसी वलवान साथी के 
खिलाफ किसी अधिकार के उपयोग करने का मौका आता है, तव झगद्ा 
हो ही जाता है। इसके अलावा राणा प्रताप अहिपा का कायल नहों था, 
बल्कि लडाई को क्षात्रवर्म का अग मानता था। इसलिए उनके बहिष्कार 
में से रक्तपात और युद्ध पैदा हो गया तो क्पा भादचर्य है ? 
परन्तु जहाँ असहयोग का हथियार सामान्य नागरिकों ने बरता 
वहाँ वह प्रत्यक्ष रक्तपात से मुक्त रहे, इतनी मर्यादा सम्हाली। मृसलमाने 
ओर हरिजनो का एक हिस्सा अलग-अलग चुनाव और पाकिस्तान की ज॑ 
नयी माँग कर रहा है, वह भारी निराशा का परिणाम हैँ। खून 
खराबी किये बिना सफल असहयोग करने की हिन्दुओ में जो सहः 
शक्ति है, उसके डर का यह परिणाम हूँ । एक व्यक्षित दूसरे से अछूता बन 
कर रहे, ऐसी समाज-रचनता की ज़रूरत अब नहीं रही है । अब त॑ 
एकत्र होने की जरूरत है । परन्तु पुराने अभिमान, घृणाएँ और सकी 
णंताएँ अब भी नप्ट नही होती और इसीलिए एक-दूसरे के साथ उचिः 
सम्बन्ध कायम करने के मार्ग खोजने में बाधाएँ उपस्थित होती हैं 
परतु यह विपयान्तर होगा । 
यहाँ यह भी कह देना जरूरी हँ कि असहयोग की यह बुद्धि जनत 
ने इस्लाम, ईसाई या सिक्‍्ख आदि धर्मों को अगीकार करने पर * 
गेंवाई नही है । हरिजनों में तो वह भरपूर है । उलटे यह भी कहा ज 
सकता हूँ कि पाकिस्तान, अछूतस्तान आदि के आन्दोलन हिन्दू-समा 
के अलग-अलग दल ( जमाते ) बनाने के स्वभाव को अपनाने 
लक्षण हैं । अगर हिन्दूपन का यही आवश्यक लक्षण हो, तो कहना हो' 
कि अब ये प्रे-पूरे हिन्द बन गये | 
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नयी परिस्थिति के अनुकूल बनाने के लिए इस शस्त्र को नये 
प्रकार से सजाना और बरतता पडेगा, यह सच है | अहिसा के अधिक 
प्गोधित सिद्धान्तों के अनुसार उसे शुद्ध भी करना होगा । यहाँ मेरे 
कहने का मतलब इतना ही है कि हम इस शस्त्र से परिचित हैँ । और 
उमके प्रयोग की कला हमे लगभग जन्म से ही विदित है। इसलिए 
आवश्यक इतना ही है कि इस नीति-शास्त्र के सशोधित सिद्धान्त उपस्थित 
किये जाये और उसके विधि-निषेघ बतलापे जाये। ये बाते समझ में 
आने पर लोग अपनी स्थानीय परिस्थिति के अनुसार उसके प्रयोग की 
फूटकर ब्यौरे की बाते अपने आप सोच छंगे। 
हमारे लिए दूमरी एक अनुकल वात यह हैँ कि हमारा देश कोई 
एक ऊजड भूखण्ड नही है, जिसमे हम विदेशी लोगो की मदद के 
'बिना जी ही न सके । वीसवी सदी के नवीनतम ढगके बड़े-बडे 
' घहरो की सुविधाएँ और भोग-विलास हमे भले ही नसीब न हो 
5सवों, तो भी साधारण सुविधा से रहना हमारे लि नामूमकिव नही 
/ हैं । हम यूरोप और अमरीका के वेग और चमक-दमक से कदम नही 
; बढा सके, तो भी स्थिर कदम से आगे बढ़ते रहने के लिए हमारे देश 
में वाफी कुदररी साधन और मजदूरो तथा बुद्धि का बल है । 
£ यही नहीं, अगर समभाव और, मित्र-भाव से माँग की जाये, 
(तो आज भी अपने देश को मर्यादित वेग से आगे बढाने में हम 
£ टूसरे देशों की प्रजाओं की मदद कर सकते हैँ। लेकिन वे अपने 
८४ बडप्पन की डीग मारते हुए, या हिंसा की घमकी देते हुए, मदद 
# पी नहीं सकते । इसके लिए ऐसा वरावरी का सम्बन्ध होना 
द/पाहिए कि एक प्रजा दूसरी प्रजा का सहयोग दोनो के हित के लिए 
चाहे । अह्सात्मक असहयोग का अर्थ दूसरी प्रजाओ से अलग रहना ही 
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परस्पर अविश्वास भीर सत्ता तया नौकरी का लोभ भीहै। तद 
अहिसक सगठन का प्रयत्त भला निविध्त कैसे हो सकता है ? 

परन्तु ये पक्ष तथा वर्ग तो आखिर हिसा पर विश्वास करनेवार 
है । इसलिए वे अगर अहिसक रचना करनेवालो के प्रयत्न को निष्फ 
करना चाहे तो कोई आश्चर्य नही है । उनकी तो हमें पहले से ही 
गिनती कर लेनी चाहिए । परन्तु इसते भी वढकर विध्न उन लोगों की 
ओर से होता हूँ, जो खुद तो हथियार उठाते नही है मगर अयने निजी 
या अपने पक्ष के लाभ के लिए हिमावादियों से सहयोग करते हूँ और 
अहिसा की जर्ते पालन नहीं करते । 

उसी प्रकार अहिंसा में विश्वास करते हुए भी जिन छोगो की अपना 
अलग अइडा करने की वृत्ति है, वे भी कई गुृत्यियाँ उपस्थित करते है। 
इनकी अस्हयोग और स्वतन्त्र विचार करने की वृत्ति इतनी अधिक तीढर 
होती हूँ कि वे अपने जैसे उद्देश्यों को माननेवाले लोगो के साथ भी पूरानपूर् 
सहयोग नही कर सकते । परन्तु हिसक समाज की तरह अहिसक समाज 
के लिए भी यह क्षरूरी हैं कि एक तरफ के लोग एक दिल से ही काम 
करे । भूलें तो होगी | लेकिन भूलो का नतीजा इतना ही होगा कि 
मेहनत थोडी ज्यादा करनी पडेगी और सफलता में थोडी ढिलाई होगी। 
परन्तु दगाव्राजी, सा जिशे, बुद्धिभेद और झगडे-टण्टे तो सफलता को अभव्य 
ही कर देते हें और कभी-कभी तो जीत को भी हार में बदल देते है । 

देश के हम दो भाग माने एक वे जो हिंसा की नीव पर देश का 
संगठन करना चाहते हे, और दूसरे वे जो कि सिद्धान्तरूप से अथवा 
एक अनिवार्य सयोग के रूप में अहिसा को स्वीकार कर उसकी बुनियाद 
पर देश का सगठन करना चाहते हैँ । दोनो के अपने-अपने खास नियम, 
निप्ठाएँ जौर ऊार्य क्रम होगे । उतके अमछ में जितना फक्रच्चापन रदेगा, 
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उतने अश मे मुसीबतो और हार की सम्भावना अधिक होगी । 

जब किसी बलवान विपक्षी का सामना करने के लिए सगठित 
होना हो, तब कुछ कडी शर्ते लगाने की, कुछ त्याग करने की, कुछ 
व्यक्तिगत उद्दश्यो को गौण मानने की और कुछ स्वतन्त्रता छोडने की 
भी जहरत होती है । हिसक सगठन में इन बातो मे आवश्यक आज्ञापालून 
कराने के लिए बलात्कार ( दण्ड, सज़ा) करने का अधिकार दिया जाता 
हैं । अहिसा में अधिक-से-अधिक इतना ही दण्ड दिया जा सकता हैँ कि 
आजा न माननेवाले को सस्यथा में से निकाल दिया जाये । लेकिन वैसा 
करने से मुश्किले दूर नहीं होतो | काँग्रेस ने जहाँ-जहाँ यह कारेवाई 
की, वहां जो कुछ हुआ उस से यह भी कहा जा सकता है कि इससे 
मुश्किलें बढ भी सकती हे । इसलिए अगर यह उपाय करना ही पडे, 
तो यांद रखना चाहिए कि वह अपने ही शरीर का एक अवयव काटने 
वे समान हैं । और उस अछ में ससथा के लिए वह एक आपत्ति का ही 
प्रसग हैं । इसलिए आज्ञाभग करनेवाले को वृद्धि और उच्च भावनाओं 
को जाग्रत करने के सब प्रयत्न निप्फल हो और उसकी उपेक्षा करने में 
जोखिम हो, तभी इस उपाय से, काम लेना चाहिए | इसलिए जो लोग 
अहिमात्मक प्रतिकार सफल करना चाहते है, उन्हें सभी महत्त्व की 
राष्ट्रीय वातो में खुद पसन्द किये हुए नेताओ की इस छोटी-सी' मण्डली 
वी आजा मानने को तंयार रहना चाहिए । लोगो को एक ही वस्तु के 
विपय में पूरा निग्चय कर लेना चाहिए | वह यह कि नेता व्यवहार- 
कुशल,चा रिध्यवान्‌ और प्रामाणिक हे और उनकी देशभवित शकातीत है । 

ऐसी आज्ञावीनता आवश्यक ही है । परन्तु उसे चरितार्थ करना 
बहुत मुब्विल्त भी हैँ । हममे स्वभाव से ही जो असहयोग-वत्ति 
हैं, उसकी बदौलत खल्लमखुल्शा आज्ञाभमग न करते हुए भी बडे-उह 
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तरीके से विध्त करने की नीति काम में छायी जा सकती है। उनकी आजा 
के खिलाफ आवाज नही उठायी जायेगी, आजा पालने से इनकार नही 
किया जायेगा, अहिसा के नेताओं और अनुयाग्रियो को किसी तरह 
सताया भी नही जायेगा। परन्तु उनकी सलाह तथा सूचनाओ पर ध्यान 
ही नही दिया जायेगा तो मामला खतम है । 'तुम बकते हो, हम सुनत 
है -“इंस असहयोग से हम छोग खूब अच्छी तरह वाकिफ हे । स्थानित 
स्वराज सस्थाओं को और रचनात्मक कार्यकर्त्ताओं को जनता के ऐमे 
क्रियाहीन असहयोग का खासा अनुभव होता है । 

यह सिर्फ अज्ञात, निरक्षरता या आलस की बदौलत नहीं होता। 
जान-बूझकर भी किया जाता है। सार्वजनिक सस्थाओ के कार्य के प्रति 
अपनी अरुचि बताने का यह एक तरीका है । बिजली के लिए रबढ 
की परतो में से निकल जाना जितना सरल है, उतना लोगो का यह 
अमहयोग भी हो, तो अहिसक संगठन करना आसान नही हैँ । 

परन्तु इन कठिनाइयों का सामना तो करना ही पडेगा । 

२ छ 
हिसक ओर अहिसक लड़ाई के सामान्य अंग 

हंसक तथा अहिसक लडाई में कुछ अग समानरूप से जत्री हे, 
उदाहरण के लिए -- 

लडाई की तीब्रता और क्षेत्र के विस्तार के अतपात में दोनों म 
समाज के नित्य जीवन में थोडे-बहुन अश्ञ में अव्यवस्था, असुविधा, तगी 
संगेमम्वधियों से वियोग, फिजूछ खचे, औद्योगिक तृकसान, नफे से कमी, 
राजी-खूछी के या कानूनी टैक्स, जानमाल की जोखिम, काम का अधिक 


बोझ, जिनकी आदत न हों, ऐसे फर्ज अदा करना---इत्यादि सहना 





पटता है । 
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इसके अलावा मृत्यु, यन्त्रणाएं, मूल्यवान संपत्ति का नाश या 


- अपहरण और स्त्रियो पर अत्याचार आदि सकटो का सामना भी हिंसक 


और अहिसक दोनो प्रजाओ को करना पडता हूँ । 

परन्तु, जरा विचार करने पर समझ में आ जाता है कि जहाँ दोतो 
ओ से हिसा का प्रयोग होता हो, उसकी अपेक्षा जहाँ एक ही ओर से 
हिसा का प्रयोग हो रहा हो और दूसरी तरफ से अहिसक प्रतिकार होता 


- हो, वहाँ इन सारे खतरो का अवुपात उभय पक्ष मे कम हो जाता हें। 


जब ञ क्रणकारी यह जानता हो कि विपक्षी के पास लडने के लिए 


7 बन्दूरके भी नही है, तो उसे उतने ही टेक, जगी हवाई जहाज, बेडे, बम 
; वर्गाण बनवाने या लाने पडेगे जितनो की वह अहिसक प्रजा पर आतक 


जमाने के लिए जरूरत महसूस करता हो । हिसा के साधनों से अरक्षित 
प्रजा का वह समूल सहार कराना चाहे और वह सहार अपनी आँखों 
में देखने की व्याकुलता टालने के लिए अपने शिकार के सामने न आना 
चाहे, तोभी जिस मात्रा में आज उस्ते यान्त्रिक सेना का उपयोग करना 
पटता हैं, उतना नहीं करना पडेगा। हिन्दुस्तान तथा अमेरिका 
की जगली जातियो की जो स्थिति हुई हूँ, वही गति अहिसक प्रजा 
वी वार दी जायेगी, यह आशका हो सकती है । परन्तु निष्फल हिंसक 
विरोश की अपेक्षा अहिसक विरोध से वया हमारी ज्यादा दुदंशा हो 
सवाती है ? हिसा से विजय पाने के लिए तुम्हे शत्र्‌ की अपेक्षा अधिक 


४ भेयवार हिंसा करनी चाहिए, अधकचरी य। निष्फल हिंसा से कुछ नहीं 


वन आयेगा। अहिसा अगर सफछ हो गयी, तो मानव-परिवार की 
एवं दूसरी झाख्ा के साथ तुम्हारा थ्यान्ति तथा प्रेम का सम्बन्ध कायम 
टोगा। जोर अगर उसका कोई असर न हुआ और आधे रास्ते मे 


ही तुम हिम्मत हार गये, तोसी १९१८ ई० में जर्मनी की 
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या १९४० ई० मे फ्रास की जो दुर्गंति हुई, उससे बदतर तुम्हारा 
हाल नही होगा । 

मतलब यह कि अहिसक लछडाई में भी हिसक लछडाई की तरह जोखिम 
तो उठानी ही पडती है । हिसा में सामनेवाले को हराने के लिए +ू 
बहादुरी की ज़हरत होती है । अहिसा में विना हाथ उठाये जोखिम का 
सामना करने की शान्त बहादुरी की जल्रत होती है | गस्त्रधारी सिपाही 
की क्रूर बहादुरी के पीछे हो सका तो लडाई की जोखिमो से बच जार 
की वृत्ति हं,ती है । यह वृत्ति केवल आत्मरक्षण या जान बचाने की हैं 
नही होती, मारक और आत्मरक्षक दोनो तरह की होती है । शात्र 
बहादुरी मे जोखिम से भागने का तो प्रयत्न ही नहीं होगा। इसलिए 
बचने की वृत्ति का सवाल ही नही है । और मारक वृत्ति तो हरगित 
हो ही नही सकती । मध्ययूग में अपनी निर्दोपता सिद्ध करने के हिए 
जिस प्रकार की अग्नि-परीक्षाएँ--जैसे कि तपे हुए लोहे का गोला 
उठाता आदि--ली जाती थी, उनसे इस प्रसग की उपमा दी जा 
सकती हूँ । 

इसके अलावा लछडाई की तैयारी के रूप और लडाई के दौरान # 
भी हिंसा और अहिंसा दोनो में वेगवान रचनात्मक कार्यक्रम की एक-सी 
जरूरत होती है । जैसा कि विनोबाजी ने अपने एक लेख मे कहा हँ-: 

“यूरोप की छठाई हिसक साधनों से हिसक उद्देश्यों की पूर्ति 
जिए हो रही है । हमारी लछडाई अहिसक साधनों से अहिंसक उद्देइया 
की पूति के लिए होगी । इन दोनों में यह बहुत बडा अन्तर होते हुए भी 
उस हिसक लछलडाई से हम कई वातें सीख सकते हे । लडाई के साधा 
चाहे जैसे क्यो न हो, आजकल का युद्ध सामदायिक तथा सर्वार्गी/ 
सहयोग का एक जबर्दस्त प्रयत्त होता है| यद्यपि इस प्रयत्न का फर्लित 


“2 + 
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विष्वसक होता है, और यद्यपि यह भी मान लिया जायें कि 
उसका उद्देश्य भी विघ्सक होता है,तथापि यह प्रयत्न स्वय प्राय सारा- 
का-सारा विधायक ही होता है । कहते हे कि जर्मती ने सत्तर राख 
फौज खडी की है । आठ करोड के राष्ट्र का इतनी बडी फौज खडी 
करना, उतने बडे पैमाने पर लडाई के हथियार, औज्ञार तथा साधन- 
सामग्री प्रस्तुत करना, चुने हुए छोग फौज में भरती करने के बाद बाकी 
के लोगो द्वारा राष्ट्रीय ससार चलाना, सम्पत्ति की घारा अव्याहत गति 
से प्रवाहित रखने के लिए औद्योगिक योजनाएँ यथासम्भव अखड जारी 
रखना, तमाम पाठगालाएँ आदि बन्द करना, नित्य की जीवन-सामग्री 
के व्यक्तिगत स्वामित्व के अधिकार पर सरकारी कब्जा जमा लेना, 
जिस प्रकार विश्वरूप-दर्णन में आँख, कान, हाथ, पैर, सिर, मूँह अनन्त 
होते हुए भी हृदय एक ही दिखाया गया है, उसी प्रकार, मानो सारे 
राष्ट्र का हृदय एक करना--यह सब इतना विशाल और इतना सर्वतो- 
मूख विधायक कार्यक्रम हे कि उसके सहारप्रवण होते हुए भी हम उससे 
बहुत कुछ सीख सकते हूँ ।” 
११ 
अहिंसा की शर्तें 

अब अहिसक सगठन की शर्तो का विचार करें । 

इसका विचार करते हुए साघारण मनृष्य मे जितनी अहिंसा या 
हृदय की उदारता होती है, उससे अधिक की उम्मीद मेने नहीं की 
हैं। जैसा कि पहले अहिसा की व्यास्या करते हुए कहा जा चुका । 
च्यवहार्य जहिसा में हिंसा का अभाव और उदारता की ओर झुकाव या 


गैस होता है । इसमे स्वार्थ-वृत्ति का सम्पूर्ण अभाव नही है। परन्तु 
न्यायी च्चार्ष-वद्धि है । 
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मतलब यह कि जनता को नीचे लिखी बाते अच्छी तरह समन 
लेनी चाहिएँ --- 

१ हर परिस्थिति मे--गस्पे के लिए चाहे कितना ही बडा कारग 
क्यो न उत्पन्न हुआ हो या हिंसा करने या चोट पहुँचाने की कितनी ही 
अनुकूलता क्यो न हो, उसे हिसा से परहेज ही रखना चाहिए। 

२ विरोधी ने चाहे कितना ही खराब और दुष्टता का बर्ताव का 
न॑ किया हो, तोभी उसका बदला लेने की या बदला लिया जायेगा ऐसी 
उम्मीद नही करनी चाहिए । उसे अपनी उदारता बताने को तैयार रहता 
चाहिए और नेता हमेशा उदारता दिखायेगे ही, ऐसा मान लेना चाहिए। 

३ सफलता मिलने पर भी किसी प्रकार के अनुचित छाभ उठने 
की इच्छा नही रखनी चाहिए । 

८ अगर ऐसे अनुचित लाभ या हक प्राप्त हुए हो जो विरोबी 
के साथ या जनता के किसी वर्ग के साथ अन्याय करनेवाले हो तो उर्ें 
छोडटने के लिए तैयार हो जाना चाहिए । 

५ जिनकी स्थिति अच्छी हो, उन्हे अपनी दौलत अपने से कमनसीव 
छोगो के साथ वाँटकर भोगनी चाहिए | दलित और बेकार जनता मैं 
लाभ के सारे कार्यक्रमों को उन्हे उदारता से बढाना चाहिए । 

६ जिस तरह का असहयोग जमानो से हमारे देश मे चछता आया 
हैं, उसमे और जिस तरह का अहिसात्मक असहयोग आज हमारे सामने 
पेश क्या गया हूँ उसमे जो अन्तर है, वह भी लछोगो को समझ लितों 
चाहिए | रूढ असहयोग पं शरीर पर प्रत्यक्ष प्रहार किये बिना विरोबी 
वी जितनी हिसा की जा सके, उतनी की जाती यी। उसमे विरोवी में 
प्रति प्रेम, करुणा, उदारता जैसी भावनाएं नहीं थी। ससरूत दण्ड दिये 
बिना अथवा उसे नीचा दिखाकर झकाये बिता, उसके खिलाफ असहयोग 
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बन्द नही किया जा सकता था। विरोधी हमारा टेढे रास्ते गया हुआ 
भाई है गौर उसे हमे फिर-से सहो रास्ते पर लाना चाहिए, यह भावना 
उसमे नही थी । बल्कि यही भावना थी कि वह हमारा दुष्मन हैं ओर 
उसे कुचल डालना चाहिए। अहिसात्मक असहयोग में विरोधी की तरफ 
कुछ दूसरी निगाह से देखना होता है। यह कभी नही भूलना चाहिए कि 
अहिसात्मक छडाई का मकसद प्रतिपक्षी को कडी हार देना या उसपर 
सोलह आने विजय पाना नही है, वरन्‌, जिसमे दोनो के आत्म-गौरव 
की रक्षा हो, इस प्रकार की स्थायी सुलह स्थापित करना है । इसमे 
पुश्त-दर-पुब्त चलनेवाली अदात्रत कायम करने की वृत्ति नहीं होती। 
वल्कि उचित परिस्थिति उत्पन्न होते ही उस असहयोग को खत्म करते 
देने की मन्‍्णा होती है । असहयोग की मात्रा भी परि स्थिति की ज़रूरत 
के अनुसार बढायी या घटायी जाती है । 


« जूसा कि पहले कहा जा चुका है लोगो का अहिसात्मक 
प्रतिकार मे रही हुई सलामती के बारे में गलत कल्पनाएँ नही करनी 
चाहिएँ । युद्ध की सारी जोखिमे इसमें भी हे । लेकिन वैर या बदला 
लिया गया, ऐसी बटाई मारने का सतोप प्राप्त करने की आशा इसमें 
किसी कदर नहीं हैँ | गम्भीर धीरज और दृढता से अग्नि-परीक्षा देने 
की छोगो की तैयारी होनी चाहिए । 

८ छोगो को जपने नेताओ पर प्रा-पुूरा भरोसा रखना चाहिए । 
नेताओं को पसन्द न आये, ऐसा कोई समझौता उन्हे स्वीकार नही करना 
चाहिए और व किसी दूसरे की सलाह से उनके सुझाये हुए कार्यक्रम में 
हर-फेर हो करना चाहिए । उनको अपने नेताओ में यह विश्वास होना 
चाहिए वि न तो वे देश को किसी के हाथ बेचकर वरवाद करनेवाले है, 
जशोए ने जनता को जहरव से ज्यादा तकलीफ या जोखिम में डालनेवाले। 
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5 
संचालकों की योग्यता 

इतना तो हुआ सामान्य जनता के समझने के लिए । 

परन्तु जब देशव्यापी सगठन करना हो, तब प्रातीय और स्थानीय 
नेताओं और कार्यकर्ताओं का भी एक खासा समूह होना चाहिए । देश 
के नेताओं द्वारा ठहरायी गयी राष्ट्रगीति और अिसात्मक लडाई के 
सिद्धान्त उन्हे अच्छी तरह समझने और हजम करने चाहिएँ | यही नहीं 
वरन्‌ जनता को वे बाते समझाना और स्थानीय परिस्थिति के अनुसार 
उन्हे लागू करने मे खूब शक्षित भी दिखानी चाहिए । गराधीजी 
का बलवान की अहिंसा वाला सूत्र खासकर उनपर लागू हैँ । 
मेरी समझ में उसका अर्थ यह है कि जो ऐसा मानते हे कि हमारे 
पास हथियार और दूसरे साधन नहीं है, इसलिए हमे अहिसा का उपाय 
ग्रहण करना पड़ता है, उन्हे इस आन्दोलन के समझाने का या 
मार्गदर्शन, संगठन या नियत्रण का भार अपने ऊपर नही लेना चाहिए। 
इस आन्दोलन का सचालन उन्हीं व्यक्तियों द्वारा होना चाहिए, जिनका 
विश्वास है कि अहिंसा हिंसा की बनिस्वत केवल नैतिक दृष्टि से ही 
नही वरन्‌ व्यावहारिक दृष्टि से भी बढिया है और वह न सिर्फ हमारे ही 
लिये, वल्कि जो देश पर से पैर तक नये-से-नग्रे हथियारों से लैस हैं, 
उनके लिये भी हैं । और यह कि कमजोरी, आत्म-विश्वास का अभाव 
तथा लाचारी से अहिसा की नहीं, वत्कि हिंसा की वृत्ति उसी त्तरह 
पैदा होती है, ज॑से कि कोरी खुदगरजी हेप से । 

सुनने में बात कुछ अटपटी भले ही छगे, तोभी सच यह है कि डर 
से भरा मनृष्य हमेशा चरण ही नही छेता, वल्कि जनूती (उन्मत्त ) छडाका 
भी बन जाता है। जब उसके अयने या उसके बच्चों की जान का खतरा 


ब्यवहाय अहिंसा ४०७ 


हो, तब बिल्ली म कितना जनून पैदा हो जाता है, सो हम जानते हैे। 
फिर यह भी नही कि सिर्फ कायर ही गरण चाहते हो | वीरो को भी 
गरण मे जाने की नौबत आती है । लडाई के शुरू में तो हरएक 
है प्रजा यही कहती हैं कि जबतक हमारा एक भी आदमी जिन्दा है, तब- 
| तक हम बराबर लड़ते रहेगे। हम मरेगे, लेकिन शुकेगे नहीं। परन्तु 
 ह उजस्थान के इतिहास के थोडे-से उदाहरण छोड दिये जाय, तो दुनिया 
7 # की तवारीख में अक्षरण इस प्रकार के कितने उदाहरण पाये जायेगे ? 
; है हाँ, हरएणक देश और युग में मुट्ठी-भर ऐसे वीर तो पैदा होते ही रहेगे, 
ए।ए जी बदनामी से जीना कभी पसन्द नही करते। परच्तु सारी सेना या प्रजा 
- हा के नाम पर ऐसी वीरता आम तौर पर पायी नही जाती । सेनापति और 
हि सिपाही स्वासिमान के लिए रूडते तो है । उसके लिए कुछ दिन तक अपना 
मक्षट गोरा तन, मन, घन जोखिम में भी डालते हे । और यह भी हो सकता हूँ 
€« कि उसे बचाने की कोशिश करने पर भी उसकी आहुति हो जाये। परन्तु 
दाना री आशा नण्ठ हो जाने पर भी स्वाभिमान के लिए जान देनेवाले 
हि लोगो की सख्या बहुत वडी नही होती । ज्यादातर लोगो में स्वाभिमान 
(दि की अपेक्षा जीने वी तृष्णा अधिक बलवान होती हैं। और न हमेशा 
के पह भी देखा गया हैकि जो वहादुरी के लिए मशहूर है, ऐसे जुझारू 
4 #े। 7 के लोग भी स्वानिमान के बिता जीना पसन्द हो नहीं करते। 
नो सिर सलामत तो पगडी ए्चास'वाली कहावत में बहुतेरे आदमियो का 
८ विश्गस होता हैं और इसलिए दरअसल मर जाने की वनिस्वत वदनामी 
मे ओर कमरतोड मेहनत मशवकत करके भी ज़िन्दगी निवाह लेना ही वे 

हि हा करते हे । 
पत)ह मतलब यह कि ऐसा मानने के लिए कोई सवृत नहीं है कि जान- 


लए निहत्या रहकर मरने का निश्चय करनेवाले वीर की अपेक्षा 
श्र | 
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शस्त्रवारी मनृष्य का उसी प्रकार का निम्चम अधिक वठ्वान होगा 
लेकिन जिस इसके वारे में शक हो, उसे अहिसक लड़ाई का अगुआ नह 
वनना चाहिए। बाहर सुरक्षित अन्तर पर रहकर वह उदाखा 
दइसरी मदद देता रहे, तो उससे भी वह आन्दोछन और प्रजा की अविः 
सेवा कर सकेगा । 

दसरे, स्थानीय नेता और कार्यकर्ता अगर छोंगो के प्रेम और इज्ड 
के पात्र न हो, तो वह आन्दोलन लोकप्रिय नही हो सकता । 

वे अप्रिय और प्रतिष्ठाहीन दो कारणो से हो सकते है -- 

लोगो का उनमें यह विश्वास नहीं कि वे नि स्वार्थ, सच्चे वा 
अपने पक्ष से वेईमानी न करेंगे । अथवा सरकारी अधिकारिबय 
या सन्‍्यासियों की तरह वे छोगो से अलूग और दूर रहते हे, उनके साः 
मिल-जुल कर नही । इसके कारण उनके और जनता के बीच एक गहरे 
यवाई पैदा हो जाती हैं और ऐसा हो जाता हैँ कि मानों दोनो अपनी 
अपनी जुदी-जुदी दुनियाओं में रहते हो। कार्यकर्ता जनता की कम 
जोरियो को जानते तो हे, लेकिन उसकी झजझटो, हौसों और भावनान 
की वे कदर नहीं कर सकते । राष्ट्रीय आन्दोलन से जनता के मूक अम 
हयोग का कारण कई बार कार्यकर्ता और जनता के बीच पडा हुआ 
फासला ही होता है। जाहिर है कि जवबतक जनता के विश्वास वे 
पात्र न बन सकनेवाला पहला वर्ग दूर नहीं होगा और जनता से अछ 
रहनेवाला दमरा वर्ग अपने वर्ताव में उचित सुधार करके जनता: 
नजदीक नहीं आयेगा, तवतक अहिंसा का सत्तोप-कारक संगठन नह 
हो सकेगा । 

तीसरे, व्यवहायं आहिसा तथा अहिसात्मक छडाई के क्‍या मारते 
यह अगर जच्छी तरह समझ छिया जाय, तो काग्रेस की रचनात्म 


व्यवहाय अहिसा घे5े 


'प्रवत्तियो को पक्की बुनियाद पर रखने और तेजी से चलाने का महत्त्व 
समझने में मृश्किल नहीं होगी । जनता में स्वावलम्बन का आग्रह, 
 आत्म-विश्वास का बल और राष्ट्र के अन्दर छिपी हुई आत्मशवित का 
* भान जाग्रत करना है । अलग-अलग कौमो में इस प्रकार की एकता 
कायम करनी है कि जिससे वे एक ही शरीर के जुदे-जुदे अवयवों की 
तरह एक-दूसरे से जुडी रहे । समानता, न्याय और भेल-मिलाप की 
बुनियाद पर उनके आपसी सम्बन्ध मज़बूत करने है। कही भी बडप्पन या 

“ छोटेपन का खयाल न रहने पाये । न तो जनता मे गुण्डेपन से डरने या 
- स्वाभिमान-शून्‍्य आजिजी करने की आदत रहती चाहिए न दूसरो को 
7 झुक्ाने का बदमिजाज था लाचार होकर अपमान सहडेने की वृत्ति रहनी 
7 चाहिए, और न दम्भ, धोखेवाजी या खुशामदी वृत्ति ही रहनी चाहिए। 
' और यह सब तालीम विना जबरदस्ती किये देनी है। सिर्फ कवायद में 
। ही नही, परन्तु अधिकारी व्यक्तियों के साथ सभी तरह के व्यवहार में 
[£ सीना तानकर खडे होने की हिम्मत लोगो में जानी चाहिए--मगर 
४ बिना अपनी शराफत छोडे । दलित, भूखे, परित्यक्त और बुरे रारते पर 
४ चलनेवालो से भी भाईचारा कायम करना हैँ । धनवानो को समाज के 
८ । हिंत के लिए अपने भण्डार खोलना सिखाना है । यह सब तभी हो 
< सवाता हूँ, जवकि रचनात्मक कार्य क्रम को तेजी से चलाया जाये और 


के बी 


£ धनी नेता और वायेकर्ता खुद त्याग, सादगी और हाथ खोलकर दान 
४ बारने की मिसाल पेश करें। 


न्््ड 


ट् चरखा चलाना तो रचनात्मक कार्यक्रम को गति देने की कार्यकर्ता 
की छगन का एक पहला कदम-सा है। नेताओ और कार्यकर्ताओं के 
7 लिए वह रवराज्य की कीमत का उनका पूरा हिस्सा नही है--सिर्फ 


| दोनगो हूँ । रचनात्मक कार्यक्रम की जूरी-जूदी विगतों का प्रचार तथा 
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सुधार करते रहकर उन्हें वाकी की कीमत चुकानी हैँ । स्व॒राज 
अर्थ सिर्फ विदेशी सत्ता और हमारे सम्बन्धो का आखिरी फैसला करा 
ही नही है, वरन्‌ देश के जुदे-जुदे राज्य, प्रात्त, कौमो तथा सस्क्ृति, 
भाषा, समाज-रचना और आशिक हितो के कारण अलग-अलग वर्गों 
में बेटे हुए लोगो के साथ हमारा अपना तथा उनका आपस का सखस 
ठीक करना भी हैँ । इतने पर भी जो स्वराज और रचनात्मक कार्यक्रा 
का सम्बन्ध न समझ सकते हो, उन्हे कम-से-कम ऐसा स्थान स्वीकार 
करना चाहिए, जिससे वे प्रगति को रोकनेवाले ब्रेक न बन जाये। 

१३ 
सर्वोपरि मण्डल 
अब जनता के सर्वोपरि मण्डल के स्वरूप और कर्तव्यों के वारे में 
थोडा विचार करता हूँ । 
अगर हिन्दुस्तान को एक स्वतन्त्र और अपने अहिसात्मक राज्य | 

तथा समाज-रचना के द्वारा जगत को पदार्थ-पाठ देनेवाला देश बताती 
हो, तो हमें ऐसी स्थिति को पहुँचता चाहिए, जिसमे प्रजा-हिं 
की हरएक वात में आखिरी मार्गदर्शन कराने का अधिकार किसी एक 
सर्वोपरि सत्ता को दिया हुआ हो। उसका स्थान मन्‌, मूसा या मुहर 
के समान होना चाहिए। यह सर्वोपरि सत्ता जनता के किसी एक हीं 
सर्वमान्य नेता के हाथो में है या सम्पूर्ण सहयोग से काम करनेवाई 
किसी छोटे-से मण्डल को सौपी गयी है--यह बहुत महत्त्व की वा 
नही है । अगर उस नेता या नेता-मण्डल ने अहिसा को अपनाया है 
और अगर जनता के प्रेम और आदर पर ही उसकी सत्ता की डोरिए 

हेलगी हुई हे, तो विश्वास किया जा सफ़ता है कि वह नेता या नेता 
मण्टल जान-बूझकर लोगो का अहित नहीं करेगा । 


घ्यवहार्य अहिसा ९१ 


रईस सर्वोपरि सत्ता की तरफ से कार्य के बारे में जो-जो सूचनाएँ 
निकले, उनपर लोगो को बिना हेर-फेर किये विश्वास और उत्साह से 
_ अमल करना चाहिए। फौजी तन्त्र में 'ऐसा क्यों ?” पूछने का भी 
._ अधिकार नहीं होता । अहिंसक तस्त्र में एक हृदतक ऐसा क्‍यों ? 
सवार क्रिया जा सकता हूँ । लेकिन जब अगुआ विनती करे कि मेहर- 
_- वानी करके अब सवाल पूछना वस कीजिए, तो प्रइन बन्द करने चाहिएँ 
५ और अमल शुरू करना चाहिए । अहिसक नेता जबरदस्ती कुछ नही करा 
हि सकता । इसलिए आमतौर पर वह अपनी सूचताओ के मूलभूत 
है (बुनियादी) कारण भरसक स्पष्टता से समझाने की कोशिश करेगा ही । 
में समझता हें कि कोई भी व्यक्ति या मण्डल लगभग सारी प्रजा के 

हे सर्वोपरि पद पर तभी पहुँच सकता है, जवकि सभी महत्त्व की कौमो, 
जातियो और वर्यो के आन्दोलन करनेवाले मण्डलो के बहुत भारी बहु- 
मत वा विश्वास उसे मिला हो । सम्भव है कि आन्दोलन करनेवाली 
, एवा सरथा जिस जाति या वर्ग के लिए वोलने का दावा करती हो, उसके 
हर भी वह॒त बडे हिस्से के सच्चे हितो की हिफाजत दरअसल वह न करती 
हो | लेविन, फिर भी, वह अपने आदमियो में और दूसरे लोगो में श्का, 
ना-समझी, वृद्धि-भेद और अस्पष्ट विचार पैदा करने के लायक ताकत 
वमा लेती है । इसलिए या तो प्रामाणिक विरोधी से समझौता करने की 
पूरो-पूरो कोशिश करनी च।हिए या फिर उस मण्डल की अप्रामाणिकता 


एवनी झूड जानी चाहिए कि जिससे उसकी जाति के और दूसरे लोगो में 
भी उसवी बोई वकत ने रहे । 
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सगठन की जरूरत 
संगठित प्रयत्नो की ज़रूरत विस्तार के साथ समझाने की आवदय- 
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कता नही होनी चाहिए ! लेकिन कुछ लोगों का यह खयाल है हि 
*अहिसा मे संगठन से ज्यादा फापदा नहीं होता--खासकर तब जवबरि 
उसका हेतु हिसा का विरोध करना हो, क्योकि बहादुरी एफ अति 
का स्वाभाविक तेज है और चाहे वह व्यक्ति अकेला हो या एक झुण्ठ 
हो, उसका वह तेज प्रकट हुए बिता नही रहेगा। लेकिन इरपोकत 
एक मनृष्य ने रहा हुआ अँघेरा है, इसलिए कई डरपोक आदमियों ई 
बनी हुई टोली में कुल मिलाकर घना अंबेरा ही होगा। इसलिए संग 
करने का प्रयत्त न करने से ही अहिसा का अच्छे-से-अच्छा संगठन हो। 
है ।” यह भी कहा जाता है कि "'सगठन केन्द्रीकरण (सेस्ट्रलाइजेगन 
की ओर झुक जाता है, और उसका रुख हिंसा की ही तरफ होता है 
इसलिए सगठत का झुकाव हिसा की ओर होता है और अप्तगठत * 
अहिसा की ओर ।” 
मेरे नम्प्र मत से ये सत्र विधान वाजिव से ज्यादा व्यायक भाता 
पेश फिये गये हू। बहादुरी और कायरता, ताकत और कपजोरी छूत 
रोग जप हैं । यह हो सकता हैँ कि दो जनो में अक्रेले जोखिम में उत 
की हिम्मन न हो। यदि वे दोनो अपने अपने डर की पोटलियाँ लेकर 
जोखिम के मौके पर इकट्‌3 हो और अपने साथी में जो कुछ साहस-चृत्ति 
उमे घटाने में ही उसका उपयोग करें, तो इन दोनो के संगठन से उ! 
हुईं कायरता उनकी हरएक की कायरता से भी बढ सकती है । लें 
अगर हरएक का हेतु जोखिम का सामना करने में एक-दूसरे से ता 
हासिल करना हो, तो उनके संगठन से कमजोरी घटेगी और ते! 
बढ़ेगी । मतचत्र यह कि उचित वृत्ति से और अच्छी तरह किये ६: 
संगठन में हरएक सदस्य की व्यक्षितगत शक्तियों के जोड की बनिस्ती 
ज्यादा शवित पैदा होनी चाहिए। 
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फिर केन्द्रीऋरण (सेन्ट्रलाइज्रेशन) और विकेन्द्रीकरण (डिसेन्ट्रलाइ- 
ज़ेशन) के सिद्धान्त में से किसी एक ही को अपने में पूरा उसूल मान 
लेना भूल हूँ । हरएक में कुछ फायदा है और कुछ नृकसान । न तो हमे 
केन्द्रीकरण की भव्यता से चौंधियाना चाहिए और न विकेन्द्रीकरण की 
सादगी पर रीज्ष जाना चाहिए । केन्द्रीकरण और विकेन्द्रीकरण के आखिरी 
सिरे छोडकर, जिस परिस्थिति का सामना करना हो, उस परिस्थिति में 
जनता के लिए ज्यादा-से-ज्यादा हितकर क्या होगा, इस दृष्टि से जीवन 
के क्षेत्र म और हरएक कदम पर इन दोनो का उचित मिलाप कहाँ करना 
चाहिए, इसकी खोज करके उनमें उचित फेर-बदल करने चाहिएँ । 
व्यवहाय अहिसा में स्वार्थ-वृत्ति का सम्पूर्ण अभाव नही हैँ । इतना ही 
कि वह अनन्‍्यायी नहीं हैं। और इसलिए वह शुद्ध अहिसा अथवा अति 
भलाई के नाम के लायक नही हैं । लेकिन उस तरफ को मझकती है, 
| इतना ही । वही बात अहिसक संगठन की भी हैँ। केन्द्रीकरण और 
. विकेद्रीकरण वाग उचित मिलाप करने की हमेशा कोशिश करते रहना 
होगा । यह मिलाप हरएक जगह और हरएक समय पर अलग-अलूग 
, वरह का होगा । परन्तु, जब-कभी किसी ध्येय को सिद्ध करने के लिए 
. कोई जोरदार काम करना हो, तब संगठन के बिना काम ही नहीं 
, पेगा | कुछ बातों में उसका सचालन और नियन्त्रण केन्द्र से करना 
पड़ेगा । कुछ बातो मे हरएक शाखा का मार्ग स्वतन्त्र होगा । 
; श्र 
छोटे-से-छोटा संगठन 
इसपर से हिन्दुस्तान में छोटे-से-छे टे सगठन के स्वरूप गौर कार्य- 
“ क्षेत्र के विचार पर आता हूँ । इसकी निस्‍्वत में यहाँ जो विचार रख रहा 
हैं, उन्हे बोई मेरे आखिरी और पके हुए विचार न भाने | इस समय मेरे 
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जो विचार हे, उन्‍्हीको प्रकट कर रहा हूँ, उनमे हेर-फेर होने की प्‌ 
सम्भावना है । 
कई कारणों से मेरा ऐसा मत बनता जा रहा है कि आम तौरपः 
एक-एक गाँव को सगठन या पञ्चायत का छोटे-से-छोटा क्षेत्र या इक; 
बनाना ठीक नहीं हूँ । एक कस्बा ( करीब दस हज़ार की आग 
का ) और उसके आस-पास के गाँवों को इकाई का छोटडेन्से-उव 
हलका या महालू बनाने में मुझे कोई हज॑ नही मालूम होता। में 
ज़रूरी समझता हूँ कि एक ग्राम-मण्डल या महाल में दस या 
हजार से कम आबादी न हो और उतनी बस्ती के गाँवों के समदाय वी 
एक ही क्षेत्र हो । उसी प्रकार बडे शहर और उनके आसपाम क्री 
चस्तियो का एक ही मण्डल मानना चाहिए । 
हरएक ग्राम-मण्डल मे कार्यकर्ताओं के एक ही तनन्‍्त्र की मे 
करनी चाहिए और उन सबको सम्मिलित ज़िम्मेदारी से काम कर 
चाहिए । हाँ, वे अपनी प्रवत्तियों के अलग-अलूग महकमे बना सकते है 
और हरएक महकमे की अलग-अलग समितियाँ भी बना सकते है । उ्मी 
प्रकार ग्राम-मण्डल के एक-दूसरेसे जुडे हुए उप-विभाग भी बनासकते है। 
यह जरूरी नही हैं कि इस तन्त्र की रचना के लिए बाकायदा चूना 
हो । वे अपने आप ही म्‌करंर हो जाये, तो कोई हर्ज नही है, क्योर्#ि 
एक वात पक्की हैँ कि अगर जनता के सभी प्रमुख दलो को ग्राम-मण्ठ्त 
में विश्वास न हो और अगर वह नौजवानो को वडी तादाद में आकर्षित 
न कर सकता हो, तो वह ज्यादा काम कर ही नही सकेगा। लोग उसके 
कामों में योग दें, यही उसके बाज़ाप्ता चूने हुए होने की निशानी है । 
जिला, प्रान्तीय, मध्यस्थ जैसी ऊपर की सस्थाओ के उसे मर्जूरी 
देने की वाबत यह नीति हो सकती है कि अगर एक ही ग्राम-मण्डल में 
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काम वारनेवाले वहुत-से तन्त्रो मे नाम कमाने के लिए होड हो रही 
हो, तो एक को भी मजूरी न दी जाये । हरएक से कह दिया जाये कि 
यथा तो वह मजूरी के बिना काम करे, या सब मिलकर काम करने का 
ः कोई रास्ता निकाले । तन्‍त्र के भीतरी झगडे उन्हे अपने आप निपटाने 
| चाहिएँ, ऊपर की सस्था को उनमें दखल देने से इनकार करना चाहिए 
और जब्तक वे अपने झगडे निपटाते नही है, तबतक किसी भी तन्त्र को 
. मजूरी नही देनी चाहिए । 

हरएक तनन्‍्त्र को अपना विधान और नियम बना ही लेने पडेगे। मार्ग- 
दर्शन के लिए कुछ नमूने सुझाये जा सकते है । लेकिन उनमें अपनी योग्यता 
के मृताविक हेर-फेर करने की आज़ादी हरएकर को होनी चाहिए । कुछ 
बुनियादी सिद्धान्त बेशक सबके लिए समान रहेगे ही। तन्त्र की प्रवृत्तियो 
में नीचे लिखी प्रवृत्तियो में से कुछ तो ज़रूर गिनी जायेंगी -- 

१ अहिना के पालन में चुस्त रहनेवाले सेवको का एक दल बनाना, 
जो जरूरत होने पर चौकी या पहरा दे बौर लूट-खसोट, हमला, हुल्लड, 
आग, बाढ़ या दूसरे सकटो के मौके पर सेवा करे, 

२ ग्राम-मण्डल का आथिक सगठन, याने उसकी पैदावार आयात- 
निर्यात, उत्पत्ति, बेंटवारा, बिक्री वगरा का नियमन करना, 

३ ग्राम-मण्डल के खादी तथा दूसरे उद्योगो का सगठन करना , 

४ बेकारी मिटाने के काम शुरू कराना , 

५ बूढ़े, वीमार, अपाहिज, कगाल वगैरा के लिए राहत के काम 
या दान खोलतना , 


८ 


६ गुण्डे, गरावी, बदचलछन वर्गरा को सुधारने के काम शूरू करना, 
७ हरिजन तथा दूसरे लोगो की तरक्की के काम करना और 
उतवगे सामाजिक तथा दूसरी दिक्‍्कते टूर करना, 
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८ [साक्षरता-प्रचार के अलावा) लोगो का सामान्य ज्ञान वढाना 

«५ ( सरकारी या खास सस्थाओ की प्रवृत्तियो में रही हुई कम 
को पूरा करने की गज से ) स्त्री-शिक्षण, 

१० ( इसी तरह कमी पूरी करने के लिए ) बुनियादी ताली 
तथा साक्षरता-प्रचार; 

११ ( इसी तरह कमी पूरी करने के लिए ) दवा, स्वास्थ्य को 
सफाई ( से निटेशन ) के काम; 

१२ प्रजा के चरित्र को ऊपर उठाना, 

१३ ग्राम-मण्डल मे बसनेवाली अलग-अलग कौमो, जमातों औऑ 
दलो के आपसी सम्बन्ध सुधारना , 

१४ जीव-दया, 

१५ छोक-प्रिय, सस्ते और नैतिक दृष्टि से हितकर मनोरज 
खेल-क्‌द, उत्सव, कथा-कीतंन, गायन, भजन, मेले, प्रदर्शि नियो वगरा का 
आयोजन करता, 

१६ रास्ते, नाले, पुल वगरा दुरुस्त करने जैमे लोकोपयोगी काम. 
अपनी मेहनत से करना । ( यह सरकारी कामो के अलावा या उसकी 
मदद लेकर भी हो सकता है ), 

१७ पड़ोस के ग्राम-मण्डलो से सहयोग करना, 

१८, ऊपरी और मध्यस्थ सस्थाओ से निकट सम्बन्ध रखना । 

इसके साथ-साथ पैसो या चीज़ो के रूप में चन्दा इकट्ठा करते का 
एक महत्त्व का काम हरएक तन्‍्त्र के जिम्मे रहेगा। उसके लिए बराबर 
हिसाव-किताव और नोध ( विवरण ) रखना भी एक काम माना जा 
सकता है । 

यह ज़रूरी नही है कि हरएक तस्त्र इस तरह की हरएक विगत 
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: उठा छे । अगर किसी ग्राम-मण्डल मे इनमे से किसी काम मे निपुण 
: कोई स्वतन्त्र सन्‍्तोषजनक सस्या हो, तो वह मण्डल उस काम को 
अपनी सूची मे से कम कर सकता है । 
हे १६ 
उपसहार 

7: परतचक्रके किसी प्राचीन काल में हिन्दुओ के पूर्वजों ने--वर्ण-व्यवस्था 
से भिन्न, मगर उसके अनुकरण में--ज्ञाति या जाति-व्यवस्था जारी की । 
उसकी रचना केवल धन्धे पर नही, बल्कि अनेक भेद-दशेक निमित्तो 

7 पर हुई--जैसे, जाति ( रेस ) वतन, धन्वा, धर्म, भाषा वगेरा । कुछ 
असे तक यह व्यवस्था काठ के समान जड नहीं थी, वल्कि रबड- 
जैसी लचीली थी । इसलिए विदेशियो को हज़म करके और समाज में 
#दिरएक वा उचित स्थान नियत करके सारी जनता का एक ही महान 
ह भेजा के रूप में पहचाना जाना सम्भव हुआ । इस प्रकार वनी हुई प्रजा 
का प्राचीन “आये! नाम ही जाता रहा और जातियो की एक-दूसरे से 

7 ऊैछ हद तक बिलकुल अलग रहने की खासियत होने पर भी सारी 
क्षण ने 'हिन्दू' नाम में एकत्व पाया । आगे चलकर--जैसा कि सभी 
सजीव शरीरो झोर तन्‍तों में होता हें--उस व्यवस्था में बुढापे की, 
खराबियां पंदा हुईं । वह जीर्ण और शजीर्ण होकर काठ के समान 
छा! “ टिने हो गयी और बाद में आनेवाले विदेशियों को उचित रीति से 
अपने आप में मिला लेने की या जाति-व्यवस्था के बाहर रहे हुए अथवा 

हे #वैहिप्डत किये गये समहो को अपने आपमें समा लेने की शक्ति गंवा 
7 टी । इसलिए अब सुधरी हुई नीव पर भारतीय प्रजा की एक नयी 

ध्यवस्था वा निर्माण करना आवश्यक हो गया है । 

हो दर्ण-ध्यदरथा और जाति-व्यवस्था की कल्पना में अहिंसा का ही 
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बीज था, परन्तु वह वरायनाम था। समाज के कमज़ोर या रोपः 
बने हुए लोगो का शोपण करना, उनके स्वाभिमान को ठेस फू 
चाना या उनकी ढोरो जैसी हालत कर डालना आदि की तरह की यू” 
हिंसा का उसमे निपेघ नहीं था। इसके अलावा सभी जातियों के 
सामाजिक समानता और हरेक मनृष्य की राजनैतिक तथा नाग 
अधिकारो की समानता उसमे मजूर नही की गयी थी । 

फिर भी, अहिंसा की नीव पर समाज-रचना करने का वह प्रवत 
था और उसकी बदोलत निशस्त्र लोगो ने सफल रीति से बन 
ताकत दिखाने की शक्ति पायी थी । सदियों तक वह व्यवस्था उपवारगी 
साबित हुई । 

उस जमाने मे यात्रा करने और सन्देश भिजवाने के साधनों की कई 
को देखते हुए एक तरफ से इस ज्ञाति-व्यवस्था के अखिल भारतीय स्व 
पर और दूसरी तरफ से उस व्यवस्था के जगह-जगह पैदा किये है! 
रूपो की विविधता पर हमें अचम्भा हुए बिता नही रहता। इसी 
यही भर्थ है कि किसी ने एक नया विचार जनता के दिल मे पैदा कर दिए 
और बाद में छोगो ने उस विचार को स्वय-प्रेरणा और सदवुद्धिं 
व्यवहार में विकसित किया । उसी विचार को नये और विश्येष 
रूप में प्रजा में फिर से बोना चाहिए और यह विश्वास रखना चार्हि 
कि लोग उसे समझेंगे और बढायेंगे । 

गीता में कहा गया हैँ कि हरएक को अपनी प्रकृति द्वारा नियोर्िं 
करममार्ग का घाभिक रीति से अनुसरण करना चाहिए । इसी को उर्मी 
स्ववर्म कहना चाहिए । स्ववर्म के आचरण में यदि मृत्यु आवे, तो 
उसे भी अच्छा समझे , परन्तु परवर्म को भयकर समझे । (अ० ३३" 
यह विचार प्रकृति के नियमो के अनुसार ही है । 


5 
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हरएक प्राणी और योनि मे एक अत शवित मौजूद है । उसकी 
: बदौलत वह अपने शरीर के अवयवो में और अपनी जीवन-निर्वाह-पद्धति, 
रहन-सहन मर व्यवस्था मे इस तरह के हेर-फेर कर सकता है और 
- श्वाम ढाँचे पैदा कर सकता है, कि जिससे इदं-गिदे की परिस्थिति 
में वह टिक सकता है और शक्तिमान होता है । इतना ही नहीं, वरन्‌ 
कुछ दर्जे तक अपने शत्रुओ के सामने डठे रहने की और उनका मुका- 
बला करने की ताकत भी हासिल करता है। ऐसा करने मे वह प्राणी 
(या योति) अपने प्रतिकूल परिस्थितियों का अनुकरण नहीं करता। 
* बल्कि अनुकूल परिस्थितियों से ही बोध लेता है । वह शत्रु के आयुधी 
और रीतियो को ग्रहण नही करता, वरन्‌ बिल्कुल ही नयी ओर 
कभी-कभी शत्रु से उल्टी ही तरह की युवितियाँ खोजता है । ज॑से घास 
/ का टिड्डा जिस तरह की पत्तियों मे रहता हो, उसी तरह के रूप-रग 
धारण करता हैं। साँप और नेवले के वीच सनातन वैर माना जाता 
| है। इसलिए हरएक ने अपने-अपने खास तरीके और हिकमतें खोजी 
है, जिनकी बदौलत किसी का सर्वथा नाश नहीं हो सकता ॥ 
मनुष्य-मनृप्य के बीच इस तरह का योनि-भेद तो नही है । परन्तु 
जब कोई मानव-जाति सस्कृति की पसन्‍्दगी के कारण या वाह्य परि- 
स्थितिवश शेप मानवजाति से बिल्कुल जूदी परिस्थिति और सयोगो 
में जा पडी हो, तव कहा जा सकता हैं कि उस जाति के लिए एक 
[7 अलग नरह की नियति (भाग्य) या एक खास कत्तंव्य (मिशन) पैदा 
॥॥ हो गया हैं । इसलिए उसे आक्रमणकारी जातियो का सफलता से मूका- 
7 बला फपरने के: लिए अपने जीवन-निर्वाह और समाज-व्यवस्था के खास 
४ तरीके वा विद्ास करना चाहिए। कारण कि इस दृष्टि से वह एक 
अलग हो योति के प्राणी जैसी परिस्थित्ति में है। उसीके अनुकरण 
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से हम ताकत नही कमा सकते---खास कर जब हमे ऐसा मालूम होता 
हो कि समग्र मानव-जाति के हित में भी हमे सौपा हुआ विशेष कर्तंव 
(मिशत) अथवा हमारे लिए तियत सस्क्ृति ही विभेप उचित हूं। 

ऐसी विशेषता प्रकट फरने की अत गव्ति हमारे अन्दर मौजूद 
ही --प्रकृति के नियम से होनी ही चाहिए | परन्तु उल्दी दिद्ा में ह 
जानेवाले प्रछोभनो के बावजूद भी जब हम दृढ़ता से उसमें चिपदे रहें 
तभी वह बढ सकेगी । 

अगर हमें अपनी विशेष नियति या मिशन में श्रद्धा हो, तो हा 
निश्चय ही यह आशा कर सकते हे कि ससार में से हिंसा को बिल्ुन 
मिटा देना मुमकिन न हो तो भी, हिसा का सफल मुकावला करे | 
लायक शक्ति तो अहिसा में है ही । 


३ 2४: 
मनुष्य की स्वभावगत अहिसाइत्ति 


१ 
भूमिका 

कई वर्ष बीत गये। शायद सन्‌ १९१शया २३ की बात हैं । 
अमलमेर का तत्त्वज्ञान-मन्दिर देखने गया था। महाराष्ट्र ' के एक प्रसिद्ध 
अध्यापक, जो अब दिवगत हो चुके हे, उस वक्‍त वहाँ काम करते थे । 
उन्होने मुझसे कहा कि उस सस्था में रहनेवाले विद्वान्‌ पौर्वात्य. और 
पाव्चात्य तत्त्वज्ञान का सूक्ष्म अध्ययन करके पौर्वात्य तत्त्वज्ञान, विशेष- 
कर वेदान्त, कितना श्रेष्ठ और पूर्ण हैँ --यह सिद्ध करने का प्रयत्न करते 
है । अपनी सस्या की बहुत-सी जानकारी देने के बाद उन्होने मुझसे 
सत्याग्रह्ाश्रम का हाल पूछा । मेने वतलाया । बाद में वे मुझमे कहने लगे, 
“देखिए, मे सच वहता हूँ । आप बुरा न मानिए । हम छागो को आपकी 
यह अहिंसा बिलकुल नही जेंचती । यह तो गाघीजी का एक खब्त हैँ । 
वह मनृष्य स्वभाव के विरुद्ध है ।” वर्गरा वगरा । 

ऐसा कहा जा सकता है कि यह राय--अगर सारी महाराप्ट्रीय जनता 
के मत वे नही, तो कम-से-कम जिस शिक्षित वर्ग ने आजतक महाराष्ट्र 
का जनमत वनाया हैं और उसका नेतृत्व किया हँ---उस वर्ग के मत की 
प्रतिनिधिरूप है । 


अपनी जो राय दन गयी हो उसे साहित्यिक और ताकिक द्वक्ति 


१. यह ल्खमाछ्टा मराठो “पुरुषार्थ/ मासिक के लिए मल मराठी में 
हिएी गयी थी, हसलिए दसमें महाराष्ट्र का उल्लेख अधिक है । 
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से बडी कुशलतापूर्वक प्रतिपादन करने की कला मे यह विद्वान्‌वर्ग मिद्रहद 
है । इसलिए लोगो में दूसरे किसी मत के प्रति श्रद्धा उत्पन्न करने के किए 
पहले इस विद्वानवर्ग के मत में क्रान्ति कराना जरूरी हो जाता है। जबनर 
हम इनका मत-परिवतंन नही कर सकते तवतक चाहे सावारण जत-ख 
भाव दूसरी तरह का और अहिंसा-शक्ति के अनुकूल क्यो न हो, ता भी 
लोगो की सारी शकाओ का निराकरण हम नही कर सकते । चंतत्य 
सभी शक्तियों का यह धर्म है कि साशक अवस्था में वे अपना पूर्ण बीः 
बलवान स्वरूप प्रकट नही कर सकती । कारण स्पष्ट है । स्वम्थ शरीर 
मे किसी रोग के जन्तु पैदा कर देना जितना आसान है उतना आम 
उसका निरसन करना नही है । इसी तरह भ्व्रम उपजा देना आसान हू, 


हटाना कठिन है । उसके लिए केवल साहित्यिक और ताकिक कलाहीं | 


काफी नही है । बल्कि वार-बार अनेक प्रत्यक्ष प्रयोगो द्वारा अनुभव करों 
देने की तथा लोगो की वृत्तियो को भिन्न सस्कारो द्वारा नये ढाँचेई 
ढालने की ज़रूरत होती है । इसलिए इस काम के लिए अहिसा-श्कि ' 
का प्रतिपादन करनेवाले साहित्यकारों और ताकिको की अपेक्षा उ् 
शक्ति के कुशल सेनापति अधिक योग्य है । उन्हे अपने अहिसा के प्रयोगा 
द्वारा विद्वानों के मतपरिवतंन का प्रयत्त करना चाहिए। वे सफल ही 
होगे यह कहना तो मुश्किल है, क्योकि छटपन से जो मत कायम हो 
जाता है वह एकाएक नहीं बदलता । और अगर मत बदल भी जाये 7 
भी स्वभाव नहीं बदलता, और मत बदलने की चेप्टा करनेवाले के प्रति 
मत्सर का भाव पैदा होना सभव हैं। यह विपय केवरू मत से सम्वस 
रखनेवाला नही है । यह स्वभाव का सवाल हैं। इसलिए मत-परिवर्ती 
कराने का प्रयत्न करनेवाले पर क्रोध भी आता है । फिर भी, यद्यपि वर्त 
मान विद्वानों का मत न बदले, तो भी अहिंसा के सफल प्रयोग नयी पीढी 


जज 
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'क्े जीवन को नये ढाँचे में ढालने मे सहायक होगे और साधारण जनता 
"जल्दी ही उन्हे मान्य करने लगेगी | 

'. मतलब यह हैँ कि जिनका आाज अहिंसा में थोडा-बहुत विश्वास है, 
ः उन्हें जो विद्यान उसे नही मानते उनका साहित्य और तके द्वारा मत- 
,परिवतंन कराने की झझट में पडने की जरूरत नही है। बल्कि वे अहिसा 
- के सफल प्रयोग कर दिखाने का और नयी पीढी मे अहिसा-वृत्ति निर्माण 
ः करने का प्रयत्न करे । पृथ्वी अपने आपकी और सूर्य के चारो तरफ 
: घूमती है । ऐसा कहनेवाले लोग किसी जमाने मे पागल समझे जाते थे । 
। किसी जमाने के वैजानिको को यह असम्भव प्रतीत होता था कि हवा 
“ बी अपेक्षा भारी पदार्थे के बने हुए विमान भी हवा में उड सकेगे । इसी 
£ प्रदार आज के भानसशास्त्री और विज्ञानवेत्ता इस बात पर ज़ोर देते हुए 
“ पाये जाते है कि ' अहिंसा साधारण जनस्वभाव के प्रतिकूल है, और 
“प्राणिमात्र में कुदरती तौर पर रही हुई आत्मरक्षा की प्रेरणा में से हिसा 
वा उद्भव हुआ हैँ, इसलिए अहिसा कुदरती नियम के विरुद्ध हैं।” 
“ लेविन इसके वावजूद भी जिन लोगों की बुद्धि को अहिंसा जँचती है, 
7 अनुभव की दिया मे अपना कदम लगातार आगे बढाते रहना चाहिए । 
पु र्‌ 

हे सामाजिक विशेषताओं के वारे में भ्रम 

ग आजकल यह कहने का रिवाज ज्ञोर पकड रहा है कि “हर एक मनुष्य 
£ वी एक खास प्रकृति होती है और प्रत्पेक समाज की भी एक प्रकृति-विशेष 
“ होती हैं। महाराण्ट्रीय स्वभाव अमृक प्रकार का होता हैं, गुजराती अमक 
। तरट का, वगाली ऐसे होते हे, कानडी वैसे होते हे मुसलमान में फलाँ वास: 
ये पा हा चाहिएँ--आदि-आदि तरह की वाते हम आजकल बहुत 
, जोरों से १ ₹ने लगे है। सारी की सारी कौम या प्रान्त के विपय में इप 


६. 
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तरह की कोई राय कायम कर लेता अल्प अनुभव का परिणाम हैँ। मगर 
दार लोगो को ऐमे विचार हरगिज नही फंछाने चाहिएँ। वल्कि उन्हे ता 
विपय में इस तरह कोई अपने प्रान्त के ऊामो की ऐसी धारणाएँ एस्‍ः 
करने की कोशिण करनी चाहिए । ऐसी गलत घारणाओ की बदौलत प्रात 
में परस्पर विद्वेप पैदा होता है । फिर ये घारणाएँ बिल्कुल ऊपरी हा 
है । उनके कारण आशक्षेपित समाज के लोगो का स्वभाव बदलता हो, 5 
बात नही । उदाहरण के लिए, महाराप्ट्र में अगर यह घारणा हो*£ 
गुजराती छोग भावना-अ्रवान होते है या महाराष्ट्र के देशस्थ ब्राह्मणों 
ऐसी घारणा हो कि कोकणस्थ ब्राह्मण भावनाशून्य होते हे, अयवा कोर 
णस्थ ब्राह्मणों की यह धारणा हो कि देशस्थ फूहड होते है, तो उसे 
वदोलत जो गुजराती व्यवहारकुशल हूँ, जो कोकणस्थ भावुक हैँ, या * 
देशस्थ व्यवस्थित हे उनका स्वभाव बदलने की कोई सम्भावना नहीं है 
फिर, जब किसी समाज के लेखक या वक्ता अपने समाज 
विपय में यह कहने छगते है कि “हम ऐसे हे और वैसे हे, हमे फला' 
चीज़ जँचती है और ढिमक्ी हरगिज नही जेंच सकती, हमारे खून 
यह हैं भर वह नही है, हमारी परम्पर। अमुक है” आदि-आदि-( 
एक खतरा पैदा हो जाता हैँ, क्योकि ऐसी वाते बार-बार दोहर 
से जो सस्करार स्वभावगत न हो, वे भी उन बातों के छगात 
सुनते रहने से पैदा होने लगते हूँ । “गाधीजी गृजरातों हे इसलिए । 
पसन्द नही है; अदिसा भावनामय हैं, इसलिए हम उसके खिलाफ 
लोकमान्य ने अहिसा का प्रतिपादत नहीं किया, इसलिए उसे हम र 
चाहते, श्री समर्थ रामदास के साहित्य मे इिसा या मसलमानों के 
को स्थान हैं इसलिए हम अहिसा और साम्प्रदायिक एकता की 
सुनना नहीं चाहते, तुकाराम महाराज ने भी दुप्टों का नाश करने 
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पक्ष में अपनी सम्मति दी है, इसलिए अहिसा घर्म हमारे प्रान्त के लिए 
(+ मेंनुकूल नही है, अहिंसा जैनो और बौद्धों की हैं, वह हिन्दुओ की नही 
॥ 7-है ।--इस प्रकार के सस्कार करते रहने से अहिसावत्ति उत्पन्न होना 
त-नम्भिव और उचित हो तो भी वह चित्त मे घर नही कर सकती । 
-- . मतलव यह कि बृढ़िमान मनुष्य को यह उचित नहीं हैँ कि वह 
के हर एक सत्‌ या असत्‌ वृत्ति को प्रान्त-स्वभाव बनाने की चेष्टा करे। 
प्र हिंसा ही उचित हो तो उसकी नीव केवल महाराष्ट्र मे ही मजबूत 
॥! हो, यह काफी नहीं है । अगर अहिंसा ही उचित हो तो केवल गूजरात 
में उसका विकास होने से काम नही चलेगा । हिसा, अहिसा या दोनों 
के कम-अधिक मेल--जो कुछ भी मनुष्य-जाति के लिए उपयुक्त हो-- 
का विकास प्रत्येक मनष्स में कराने की कोशिश होनी चाहिए । हिसा- 
अधहिया, दया-ऋष, क्षमा-दण्ड आदि गण-वत्तियाँ है, न कि कर्म-वृत्तियाँ 
या धन्धे-पेणे । गुणों में व्यवितगत कम-ज्यादापन हो सकता हैँ । लेकिन, 
भौगोलिक या जातीय कारणों से विशेषता नही होनी चाहिए । कम से 
वाम वह पैदा बरने की कोशिश तो कभी नहीं करनी चाहिए । क्मे- 
वृत्तियो--बन्धघो--में वेसा प्रयत्न किया जा सकता हैं । उदाहरण के 
ही लिए समद्र के किनारे रहनेवाले लोगो में परम्परा से नाविक-विद्या की 
निपृणता उत्पन्न की जाये तो उसमे कोई दोष नहीं। समतल भपि पर 
ग्ट्वेबाल लोगो को खेती-वाडी की कुशरूता सिखायी जाये तो हर्ज 
ही । छेबिन अहिसा, शौर्य, भय, उदारता, कहृपणता आदि गुणों की 
[निया आम तौर पर सर्वत्र विकसित होनी चाहिएँ । तालये यह है कि 
हि अगर सेहिसा एवं हीन या हानिवारक वृत्ति हो तो वह कही भी नहीं 
ट; परी चाहिए ' ज्ौर जगर वह उदात्त और लाभदायी हो,--मगर महा- 
> गाए में उसके विश्ञास के लिए वाफी कोशिण न की गयी हो--तो जब 
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वह चेष्टा करनी चाहिए । केवल प्रान्त या जाति के अभिमान से उरी 
अवगणना या निषेघ करना न तकंसगत है न स्वायेसाघक | 


इ््‌ 
केवल प्राक्ृत प्राणी 

काम, क्रोध, लोभ, भय आदि के समान अहिसा दया, क्षमा, उदासा 
आदि वृत्तियाँ भी प्राणिमात्र में निसर्गत मौजूद हे | ऐसा एक 
जीव नही है जिसमें अहिंसा लेजमात्र भी न हो । में यह भी स्वीकार कसा 
हूँ कि हिंसा का नाम निशान भी न हो ऐसा देह-बारी अवतक कभी पढे 
नही हुआ है । मनुष्य को छोडकर दूसरे जीवो की हरएक योगि में विवि 
वृत्तियो का विकास विशेष प्रकार से हुआ है । 'यह गाय सीधी है, वह उदाः 
है', इस तरह के कुछ व्यक्तिगत भेद भले ही पाये जाते हो, लेकिन अक 
ये भेद बहुत छोटे दायरे में रहते हे । शायद ये भेद पालतू जानवरो में है 
पैदा होते है । कौवे, चिडियाँ, गोदड, चीले वगैरा आज़ाद प्राणियोंरे 
उनके जाति-स्वभाव ही पाये जाते हे । व्यक्तिगत स्वभाव-भेद कम-से-की 
इतने स्पप्ट तो नही होते कि वे नज्जर आयें । 

लेकिन मनृप्य की वात कुछ और हो गयी है । वहाँ प्रत्येक व्यीं 
तथा भौगोलिक, राजनैतिक, धामिक या जातीय बन्धनो से सबद्ध मात 
समूह ने इस वृत्ति का विकास या ह्यास भिन्न-भिन्न परिमाण में मिंव 
हुआ पाया जाता है । मनृष्य केवल प्रकृति के बस नहीं रह गया है 

वह अपनी वृत्ति में प्रयत्नपू्वंक फर्क भी करता है । 

फिर भी, एक पीढी या एक व्यक्ति के जीवन में यह परिवर्तन 
खास मर्यादा में ही हो सकता है । प्रकृतिधर्म में आमूल परिवर्तन न 
किया जा सकता । इसीलिए गीताकार को कहना पडा कि.-- 
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सह्शं चे्‌्टते स्वस्या. प्रकृतेज्ञानवानपि । 
प्रकृति यान्ति भूतानि निम्नह- कि करिप्यति ॥ 
झौर अर्जुन का जाति-स्वभाव जानकर उससे कहना पडा -- 
यद॒हंकारसाश्रित्य॒न॒योत्स्य इति सन्‍्यसे। 
सिश्येप व्यवसायस्ते प्रकृतिस्त्वां नियोच्यति ॥ 
] स्व॒भावज्ेन कौन्तेय निबद्ध) स्वेन कर्सणा। 
कठ नेच्छुसि यन्‍्मोहात्‌ करिप्यवशोअपि तत्‌॥ 
तात्पय यह कि मनुष्य में भिन्न-भिन्न प्रकार के स्वभाव तथा वृत्ति 
“दा करने का सतत प्रयत्न प्राचीन काल से ही होता आया है । लेकिन 
: एव अवधि मे या व्यक्ति में उस प्रयत्न को मर्यादित सफलता ही मिल्‍रू 
ध्कती हैँ । इसी प्रयत्व के पर्यायवाचरी शब्द हे--सस्क्ृति, सस्कारधर्म, 
> शक्षा, त्ाढीम, सिविलिज्ेशन, कल्चर आदि | 
“ इन प्रयत्नो की और भी एक मर्यादा है । सस्कार बदलने का 
;वितना ही प्रयत्त करने पर भी मूल वृत्तियो का आमूल उच्छेद कभी 
ह#नही हो सकता । अर्थात्‌ अगर अहिसा मानव-स्वभाव की एक मूलवृत्ति 
ही तो उसका किसी एक व्यक्ति या समाज से अत्यन्त उच्छेद होना 
:असम्भव हूँ । वह अपने विकसित रूप में भले ही न रहे, किन्तु बीज रूप 
&मे वो अवध्य रहेगी | चाहे यह बेलि बहुत बडे क्षेत्र में न फैले, तो 
भी वह अपने छोटे-से नपे-तुले दायरे में तो अवध्य रहेगी । उसमें बडे- 
बे पाल भरे ही न लगें, लेकिन छोटे अवश्य लंगेगे । एक पीढी में वह 
. सूख गयी-सी माठ्म हो, तो भी दसरी पीढी में वह फिर पनपेगी । परन्त 
अहसा-शूच्य व्यवित या समाज वन ही नहीं सकता | उसी तरह अगर 
2 टिया भी मुलवबृत्ति हो, तो उसके लिए भी यही कहना पडेगा। 
तब हम सद3 पहले इस वात की खोज-वीन करना जरूरी हे कि 


ना 
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हिंसा भीर अहिसा में से मनृप्य की मूल वृत्ति कौतन्सी हैँ ? बीर्स्य 
ये दोनो उसकी मूल वृत्तियाँ हो, तो एक दूसरे से उनका मेल के 
कराया जाये ? 
इसका श्योध करने के लिए 'हिंसा' और “अहिसा--दोनों ग्दाः 
एक निश्चित भर्थ देना जरूरी है । अन्यथा, बहुत-सी चर्चा फिजूल जागेग 
“(हिसा' और अहिसा' की व्याख्या 
बीज रूप से देखा जाये तो अहिसा का अर्थ ह--अपनी खुद: 
शारीरिक, वाचिक या मानसिक्र इच्छाएँ, कल्पनाएँ, आदर्ण, हु 
आवश्यकताएंँ आदि का दमन कर दूसरे जीव का सुख बटानें [ 
घटाने के लिए सतोपपरूर्वक त्याग करने की वृत्ति | और हिंसा का अय॑ 
दूसरे जीवो की शारीरिक, वाचिक या मानसिक इच्छा, कल्पना, भी' 
सुख, आवश्यकता आदि की पर्वाह न करते हुए अपना ही सुख बरदते 
दुख घटाने की वृत्ति । 
इसमे दो वाते हैँ । अहिसा में दूसरे के लिए खुद खपने की? 
उसमें सतोप मानने की स्पप्ट वृत्ति होती है । हिसा के लिए दूसरे को ; 
देने की, या उससे राजी होने की स्पष्ट वृत्ति आवश्यक नहीं है । हें 
अपने की सुख हो, अथवा दुख न हो और दूसरे के सुख-दु ख की १ 
न हो, इतना काफी हैं । यानी अहिसा में स्पष्ट भावना खुद कुछ * 
हने की हैं । और हिसा में स्पष्ट भावना स्वार्थ-सिद्धि की और जी 
भिलापा की हैँ । जब जीवनाभिलापा सुगमता से सिद्ध नहीं होती 
इस छापर्वाही में कठोरता पैदा होती है। यह कठोरता प्राणिमा 
जो सहज हिंसा है उसका परिस्थिति के कारण बना हुआ विक्वृतत्प 
वह हमेशा आवश्यक नहीं होती | इसलिए यह नहीं कहा जा सकता 
वह प्राणि-स्वभाव हैं । 
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3 
जज 


(' क्रोई प्राणी जब दूसरो के प्रति उदासीन या निष्ठुर होता है, तब 
एच्नह हिंसक बनता है । जब वह दूसरो के प्रति मोहवश, करुणा या 
अन्य किसी भावना से प्रेरित होकर अपनी उदासीनता या कठोरता 
“छोइकर उसकी चिन्ता करने लगता है, तव वह अहिसक बनता है । 
गहरएक प्राणी मे ये दोनो वृत्तियाँ निसगंसिद्ध है । दूसरो के लिए त्याग 
करने की वृत्ति का अगर कुदरत से ही अभाव होता और वह वृत्ति 
“प्राद में कृत्रिमरूप मे प्राप्त की गयी होती, तो ससार मे प्राणि-सृष्टि 
एमभव ही न होती। जनन्‍्तुमात्र अपनी सतान के लिए, और कई बार 
“अपनी जाति तथा बन्धुओ के लिए, ओर कभी-कभी तो दूसरी जातियो 
४खवा लिए भी नित्य या न॑मित्तिक त्याग करता है, इसीलिए प्राणियों का 
हामृजन जौर पालन हो सकता है | जिन योनियो में सामूहिक जीवन का 
: विकाम हुआ है उनमें यह वृत्ति विशेष परिमाण में बढी है। इन प्राणियो 
में से मनप्य एक हैं । 
वह एक दृष्टि से देखा जाये तो मनुष्येतर प्राणियों में स्वार्थ-साधन की 
दृश्वृत्ति दी अपेक्षा त्याग की वृत्ति अधिक वलवती पायी जाती है। स्वार्थ- 
सिद्धि के लिए वे दूसरे प्राणियों का नाण करते तो हे, लेकिन उसमें 
हत-सी मर्यादाएँ होती है । कभी-कभी एक ही जाति के दो व्यक्तियों में 


॥ह8 में भी बभी ऐसा नही देखा जाता कि एक ही योनि के दो दल, एक दूसरे 
कही पर आतामण कर यूद्ध कर रहे हो । एक जाति के चूहे दूमरी जाति के 
॥7 चूहों वो भरे हो मार डाले, लेकिन एक ही योनि के चूहो का एक 
है समर रव-योनि के दूसरे समूह से दल वनाकर लडाई नहीं करता। मत- 
न छेय यह वि मनृप्येतर प्राणियों के जीवन में आमतौर पर व्यक्तिगत 


रू 


हिसादुनि है। दूसरी योनियो के प्राणियों के नाश्ञ के लिए हिंसा का 
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तसात्कालिक सगठन भी क्वचित्‌ पाया जाता हूँ । परन्तु आमतौर ६ 
हिंसक सगठन थर्थात्‌ सगठित हिसा नही पायी जाती । 

लेकिन जिन प्राणियों में समूह-जीवन पाया जाता हैं उनमें थोड़े: 
अधिक परिमाण में अहिसक सगठन होता ही है । यह कहा जा मा 
है कि भहिसावृत्ति के विकास के वाद ही प्राणियों मे समूह-जीवनः 
योग्यता पैदा होती हैं । या यो कह छीजिए कि किसी कारण में मर 
जीवन की अभिलाषा पैदा होने पर अहिसक संगठन की आवश्यक 
अत्तीत होने लगती है । परल्तु प्राणि-जीवन का निरीक्षण करने से : 
निश्चितरूप से ज्ञात हो जायेगा कि अहिसक सगठन और समाज-जीः 
का पारस्परिक समवाय-सबधघ हैं । 

अहिसक संगठन में मनुष्य कोई अपवादर्प जन्तु नही है। मर 
चाहे विलकुल बर्बर अवस्था में हो या बिल्कुल अद्यतन 'सम्यता' 
अवस्था मे हो उसके लिए एक समाज के रूप में जीवित रहनां 7 
सभव हैं जबकि व्यक्ति व्यक्ति तथा परिवार के लिए, परिवार ज 
के लिए, जाति राष्ट्र के लिए और राष्ट्र अखिल समाज के लिए, विवेक 
या भावनावल से त्याग करता है, चाहे यो कह लीजिए कि व्यर्वरें 
समाज की स्थापना का ही दूसरा नाम अहिसक संगठन हें । 

लेकिन मनृप्य और दूसरे प्राणियों में एक बडा भेद हैँ। पा 
जानवरो के सिवाय दूसरे सारे प्राणी केवल प्राकृत हे । वे प्रकृति 
प्रेरणा से व्यवहार करते हे और उसके नियमों के अधीन होकर र 
हैँ । स्वश्रक्ति या बाह्यप्रकृति में कोई परिवतंन करने की को 
नही करते । मनुप्य भी अन्त में प्रकृति की प्रेरणाओ और नियमो के वः 
डी तो हैं । छेकिन एक हृदतक वह अपनी और वाह प्रकृतियों मे पार 
वर्तेन कर सकता है । यह परिवततंन विकृत और सस्क्ृत दोनों तरह 


ले 
ता 
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हो मकता है । अर्थात्‌ मनुष्य प्राकृत, विकृत और सस्कृत--ऐसा त्रिविध 


छ्ागी है । त्रिंगुण (सत्त्व, रज, तम) के समान प्रकृति ससकृति और 
विकृति भी हरएक मनृष्य मे थोडे या अधिक परिमाण में होती ही है। 
इसलिए हर बात मे मनुष्य का व्यवहार दूसरे प्राणियों की अपेक्षा 
कुछ भिन्न रूप का होता है । उदाहरण के लिए में ऊपर कह आया 
हूँ कि मनृष्येतर जीवो मे नैमित्तिक सगठन का अपवाद छोडकर 
ईहसक संगठन नहीं होता । जीवनाभिलाषा होते हुए भी आमतौर पर 
स्वजाति-जत्र॒त्व नही होता । वल्कि उनके व्यवहार से तो ऐसा प्रतीत 
होता हैँ कि मानों अहिसक सगठन से ही जीवन का धारण-पोषण सुचारु- 
रूप से हो सकता हु--ऐसी उनकी धारणा हो। अपने खाद्य प्राणियो 
के अतिरिवत दूसरे प्राणियों को मारने की वृत्ति उनमे साधारण रूप से 
पैदा नही होती परन्तु मनुष्य में जिस प्रकार अहिसक सगठन का विकास 
हुआ है उसी प्रकार हिसक सगठन का भी बहुत वडा विकास हुआ है । 
रवयोनि-शत्रुत्व-रूपी विक्ृति बहुत भद्दी तरह से प्रकट हुई है । इसलिए 
उस सगठन का उपयोग केवल खाद्य या पीडक जन्तुओ के सहार तक ही 
सीमित न रहकर वह निर्दोष प्राणियों की हत्या तथा स्वयोनि के लिए 
भी बेहद वगम में लाया जाता है । 

हिसक संगठन का, यानी लडाई की तैयारी का सवाल हमारे सामने 

वयों उपस्थित्त होता हैं ? इसका एक ही कारण है । वह यह कि मनृष्य 
में रदयानि-शत्र॒त्व अमर्याद है । हजारो वर्षों के अनुशीलन से मनृष्यो में 
यह गृण रद हो गया है। परन्तु इतना ध्यान में रखना आवश्यक हे कि 
पट गुण झाहे कितना ही प्राचीन क्यो न हो उसकी बदौलत प्रकृति में 
सरह ति के बदले विद्वति हो हुई है । जिस प्रकार तपेदिक या कोढ 
भनृप्य-्ममाज में वेद-काल से विद्यमान होते हुए भी विकार ही हे, 
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विकार ही रहेंगे और उखाड फेकने के ही योग्य समझे जायेगे, उस 
प्रकार स्व्रयो नि-शत्रुत्व भी, चाहे वाबा आदम के जमाने से ही क्यार 
चला भाता हो, एक विकार ही है और उसकी जड़े खोदना मा 
का उद्देग्य है । 





४ 
अहिसा, न्याय और साहाय्य 

उपर्युक्त सारी बाते स्वीकार करने पर भी एक प्रश्न रह जात 
है “जो दूसरे के लिए सतोपपूर्वक त्याग करता है, उसके विषय में है 
कोई शिकायत नही है । लेकिन जब एक तरफ स्वार्थ-तृप्ति की विदा 
वृत्ति हो और दूसरी तरफ, सतोपपूर्वक नही, वरन्‌ लाचारी मे, ला।| 
करने की परिस्थिति हो, तो उस समय उस दूसरे पक्ष की स्थिति व ती 
'प्राकृत' कही जा सकती है और न 'सस्कृत' ही । उसे तो विह्ृति है 
कहना होगा । आपकी ही व्याख्या के अनुसार जिसमे त्याग हो परल 
सतोप न हो, उसे अहिंसा नही कह सकते । चाहे उसे 'भय' या भी सहां 
यता' या और किसी दूसरे नाम से पुकारिए । लेकिन यह तो मानती 
ही पडेगा कि वह विक्ृति है । इस प्रकार जब उभयपक्षों में विक्रति हों | 
तब न्याय के रूप में एक विवेक पैदा होता हैं, जो स्वार्थ-साधु पक्ष वीं द 
निग्रह और त्रस्त पक्ष की सहायता के लिए नि स्वार्थी मनुष्य को प्रेरित 
करता है । चिडिया विल्ली का भक्ष्य है । इसलिए अगर बिल्ली चिंडिया 
को पकड ले तो दरअसल हमें बिल्ली पर गुस्सा आने का या दखल देते 
का कोई कारण नही होना चाहिए | छेकिन हम यह साफ देखते हैं कि 
चिडिया अपनी खुशी से विलली का शिकार नहीं बनती । बल्कि विंवी 
होकर अपनी प्राण-हानि सहन कर लेती है और अधिक निर्वल हैं। 
इसी पिए हमारे अन्दर एक न्याय-वृत्ति जाग्रत होकर वह हमें चिहथयों 
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 शको दचाने की गरज मे बिल्ली का निग्नह करने को प्रेरित करती है इसमे 
'फे बिल्ली को वाज दफा एकाघ घौल भी खानी पडती हैँ । यदि विवेक 
| पद से देखा जाये तो विल्छी पर गुस्सा आने का कोई कारण नही है उस- 
पर भी दया ही आती है । लेकिन फिर भी अगर दुवारा वैसा मौका 
भप्रे तो हम फिर वही करेगे जो अब किया है, क्योकि जब बलवान 
प.. और निर्वल में अपने-अपने स्वार्थ के लिए सघर्ष पंदा होता है, तो 
एः प “बलवान का निग्रह और निर्वेछ की मदद करने की एक बलवान वत्ति 
सस्ता हमाे अन्दर उठती हैं । इसे अहिसा कहा जाये या हिसा ? अब अगर 
हु संयोग से हम या दसरी चिडियाएँ उस चिडिया के अन्दर किसी उपाय 
तु तर ने बिग्ली को हराकर आत्मरक्षा वरने का वल पंदा कर सके, तो उस 
परे बल को विक्ृृति क्यो कहा जाये ? बल्कि यह क्यो न कहा जाये कि हम 
दया यों वेह चिहिया अधिक सस्कारी बनी ? 
समझ... गेलो चिड़िया और बिल्ली भिन्न योनि के जन्तु हे, यह बात सही 
दूर । दंदाचित्‌ आप कहेंगे कि उनके लिए दूसरा नियम होगा 
& और मनृप्य सनपष्य के व्यवहार के लिए दसरा, लेकिन यह क्यो ? अगर 
पहागि आदमियो में भी एक व्यक्ति या समह बिल्ली जैसा वन गया हो और 
दा हि विडियो जैसा तो वहाँ भी यही नियम क्यो न लागू किया जाये ? 
झप सलिए जापके इस हिसा-अहिसा के पृथक्करण में न्याय-वृत्ति का स्थान 
बहिन वर हूँ ? यो तो समपाहए ।"! 
[दागी ४ 
ग टचार करने से ज्ञात होगा कि न्यायवृत्ति केवल मानपी वृत्ति है। 
री व नरी प्रटत्िवध प्राणियों में न्‍्यायवत्ति जैसो कोई प्रेरणा नही हैं, उनमे 
कि नाराय्यनदनि की प्रेरणा है। खद कष्ट सहकर भी स्वयोनि के या दसरी 
कह £ | रिए) दे जन्टुशी वी सहायता करने की वृत्ति प्राणिमात्र में पायी जाती 


अद इसवा विचार वर | 
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है। इसी के मानुपल्‍प को हम “"न्यायवृत्ति” सज्ञा देते हे । मतत्व7 
कि न्याय-वृत्ति प्राणि मात्र में पायी जानेवाली साहाय्य-वृत्ति का हू, ए 
ख्प हैँ । 

साहाय्य वृत्ति के क्षेत्र में व्यक्ति केवल अपने लिए काम नहीं * 
सकता । दूसरे प्राणी या दूसरो के समय वह स्वयं आ सकता हूँ। के 
अपने लिए प्रयत्त करना साहाय्य वृत्ति नहीं है । वह तो महज जीक 
भिलाषा--प्रकृति-धर्म-गत हिसा--है दूसरो के लिए खपना साहाब्ब्ती 
है । उसमे सतोपपूर्वक खुद त्याग करने की वृत्ति है। इसलिए वह बह 
के क्षेत्र में आती हूँ । 

लेकिन दूसरी सारी वृत्तियो की तरह साहाय्य वृत्ति ने भी मार 
योनि में विकृत और सस्क्ृत दोनो रूप लिये हे । मूलभूत प्रश्न यह 7 
है कि न्‍्यायवृत्ति अहिसक है या हिंसक, बल्कि यह कि उसके कौन से ह 
प्राकत हे, कौन से विकृत और कौन से सस्क्ृत ? स्यायवृत्ति-साहईि 
वृत्ति-अहिंसा से भिन्न नही है । इसलिए अहिंसा की शुद्धि, वृद्धि को 
सस्क्ृति में ही न्यायवृत्ति का परिपोष हो सकता है । | 

इसलिए यह प्रश्न छोडकर हम अहिंसक संगठन के मूल प्रइतईख 
ही विचार करें। 

्‌ 


आत्म-रक्ता का प्रश्न 
इसपर भी पाठक शायद पूछेगे--- 


“थोडी देर के लिए आपका यह सारा कथन मान भी ले तीर" 
हमारे सामने सवार यह हैं कि स्वयोनि-झत्रुत्व चाहे एक विर्वी' 
भले ही हो परन्तु आज वह मनुप्य-समाज में बिलकुल दृढ़ हो गया है 
इसलिए हमें यह डर सदा बना रहता हैँ कि मनृप्यो की कोई ने को 
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टोली हमपर धावा न बोल दे । इत टोलियो पर दूसरी तरह के संस्कार 
करने का कोई साधन हमे प्राप्त नही है । उनके चेता तो उनका यह 
विकार बढाने की ही कोशिश करते रहते हे और निर्बंल टोलियो के 
सहार के लिए बहुत बडी तैयारी करने में जूटे रहते है। ऐसी दशा में 
मिवाय वलवान हिंसक सगठन के हमारे सामने दूसरा चारा ही कौन- 
साहे?' 

यदि यह सवाल आज हमारे सामने व्यवहार रूप मे उपस्थित हो 
. जाये--यानी हमे दरअसल पूर्ण स्वराज्य हासिल हो जाये और अपने 
देश का भला-बुरा जो चाहे सो करने की आज़ादी मिल जाये--तो में 
- यह मानता हूँ कि देश की रक्षा के लिए मौजूदा हालत में हमे किसी-न 
किसी परिमाण में हिसक संगठन की आवश्यकता रहेगी, क्योकि देश की 
- रक्षा के लिए जो विशेष अहिसक सगठन चाहिए उसकी तैयारी हम अब 
तक नहीं कर पाये है । इसलिए जिस प्रकार काग्रेस की प्रातीय सरकारों 
को पुलिस वी नित्य और फोज की नेमित्तिक मदद लेनी पड रही हैँ 
और उस रूप में हिसक सामग्री तैयार रखनी पड रही हैं उसी तरह 
यदि आज ही रवराज मिल जाये तो अखिल भारतीय काग्रेस सरकार 
वो भी-वावजूद इसके कि उसवग ध्येय अहिसक हे-वही करना पडेगा । 
लेविन हमारे सामने आज यह प्रइन उसके व्यवहाय॑ सर्प में प्रस्तुत 
नही हूँ । आज जिनपर देश-रक्षा की जिम्मेदारी है, उदका इस सम्बन्ध 
में एतना निश्चय है कि भले ही भारतवर्ष एक आवाज से हिंसक साधनों 
वंग नियेध बयो ने बारता रहे और उस दिशा में उनके प्रयत्न में बाघा 
व्यों न राच्ता रहे, तो भी वे अपना स्वार्थ जानकर हिन्दुस्तान को 

“ दिएंधी झाक्रमण से बचाने दे: सव आवश्यक उपाय करेगे | 
एस'तए हमारे सामने यह प्रग्न आज ही समाधान के लिए उपस्थित 


“कर 


पर हा 
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नही है । वल्कि इस रूप में पेश है कि भविष्य में अगर बहिसा में ६ 
हल करना हो, तो वह कहाँ तक सभव है और अगर सभव हो तो उन 
लिए आज ही से कौन-से उपाय करने चाहिए ? 

इस सम्बन्ध में एक महत्त्वपूर्ण बात ध्याव में रखनी च्राहिए । व 
यह कि जितना ही किसी प्रजा का अहिसक सगठन बलवान होगा उतना 
ही उसका हिंसक संगठन भी बलवान हो सकता है । अगर अहिया क् 
संगठन निर्वेछ हो तो हिंसा का संगठन भी निर्वेल रहेगा, व्योरि 
जिस मात्रा भे कोई प्रजा सुसगठि त, व्यवस्थित, स्वावरूम्बी और एक 
होगी उसी मात्रा मे वह इूसरी प्रजा का सामना करने के लिए सुगय 
ठित, व्यवस्थित और एकदिल हो सकेगी। जिस प्रजा में भीतरी 
फूट, अव्यवस्था, परावलूम्बन, बहुशाखाबुद्धि आदि दोष हो वह वह 
वान हिसके संगठन भी नहीं कर सकेगी । अगर हिंदुओ को मुसह 
मानो के खिलाफ, मुसलमानों को हिन्दुओ के खिलाफ, या सारे हिंद 
स्तानियों को अग्रेज़ो के खिलाफ अथवा सारे साम्राज्य को जापाग, 
जमेनी आदि के खिलाफ हिंसक उपाय काम में लाने हो, तो हरएक का 
अपने-अपने उद्देश्य के अनुसार अपने-अपने दायरे मे--यानी सारे हिंदुआ । 
को, सारे मुसलमानों को, सारे हिन्दुस्तानियों का या साम्राज्यान्तांत 
सारी प्रजाओ को आपस में--सच्चे दिल से एकता करनी पड़ेगी। 
अगर हिन्दुओं मे आपस की फूट ही, मुसलमानों में भीतरी संघर्ष है 
या हिन्दुस्तानियों मे आपसी झगड़े हो अथवा साथ्राज्य की भिन्न-भित्न 
प्रजाओ में अन्त कलह हो तो दुश्मन के खिलाफ बलवान हिसक संगठन 
भी नहीं किया जा सकता । 

7 डय यह कि जिस तरह असत्य की कोई स्वतस्त्र प्रतिप्ठा नहीं 
है उसे किसी न किसी सत्य के याधार पर ही खडा होना पडता है उसी 
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परह हिसक संगठन की भी कोई स्वत्तत्र प्रतिष्ठा नही हैं। अहिंसक संगठन 
की नीव पर ही उसका निर्माण हो सकता हैं । 

इतना तो हमे निविवाद रूप से मानना ही पडेगा कि स्वाधीनता 
प्राप्प होने पर अफगानिस्तान, रूस, जमंनी, जापान वगैरा का मुकाबला 
करते के लिए हमे हिसक साधनों से काम लेना पडे या न पडें, तो भी 
हमारे अपने देश का बलवान अहिंसक सगठन करना नितानन्‍्त आवश्यक 
हैं । इसके बिना न तो हम हिंसा का बलवान सगठन कर सकेंगे और न 
आत्माक्षा ही । 

हिंसा के संगठन से हम युद्ध का साज-सामान, फौजी तालीम और 
डफादार फौज---इतना बर्थ समझते है । इसमें युद्ध का साहित्य कितना 
और किस प्रकार का हो यह तो उस जमाने के वैज्ञानिक आविष्कारों 
प्‌" निर्भर रहेगा । आखिर वह निर्जीव साधन है । वह सवाल सिर्फ 
से वा और भटार भरने का ही हैं । लेकिन फौज जीवित साधन है । 
ब्सलिए उसका उचित प्रकार से थिक्षित होना मुख्य चीज हूँ । अगर 
आजा पालन वरनेवाले शिक्षाप्राप्त निप्ठावान सिपाही न हो तो सारे 
अद्यवन साधनों दे होते हुए भी विजय प्राप्त नही हो सझती । 

धिसी भी देश में इस प्रकार के सेनिको की सख्या कुल जनसस्या 
वंग एक छोटा-सा अथ ही होती है । लडाई छिड जाने पर भी प्रत्यक्ष 
यूद्ध-बार्य में लगे हुए सैनिक या सेना के साथवाले लोग बहुत नही 
ऐोते । उनसे कई गुने ज्यादा सेनिकेतर नागरिक अपने-अपने घरो मे 
होने हैं । वे बर तरह वी असुविधाएँ सहकर और कई प्रकार का 
“्याग बरके सारा काम चलाते हैँ जौर सैनिको की मदद करते हे । 
सेनिंव बग में झ्ञाम तौर पर केवल हट्टे-कट्टे नौजवान ही होते है, शेप 
नया »टारदुट उनता अहिसलवा संगठन के हारा, छेकिन 
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श्रद्धा हो जाने के कारण युद्ध जारी रखने में मदद करती है । मृर 
त्याग करके सहायता करने की आम जनता की यह तत्परता ही बल 
वडी मात्रा मे युद्ध की सफलता का कारण होती हैँ । हिसक युद्ध के 
लिए भी असनिक जनता का यह अहिंसक सगठन अनिवायं है । 

आँकडे देखने से विदित होगा कि सी में पच्चीस आदमी भी हिंसा 
के प्रत्यक्ष कार्य में भाग नहीं लेते। लेकिन इन पच्चीस नौजवाना 
को मौका आते पर खून करने को प्रवृत्त करने के लिए हमे जनता ढ़ 
दिल में यह विकार निरन्तर पैदा करना पडता हैं कि मानों हिसा हौ 
जीवन-निर्वाह की कुजो हो। सुनने मे मजेदार मालम हो, ऐसी युद्ध 
कथाएँ रचकर जिन्हे हमने अपना दुश्मन मान लिया है उनके प्रति 
बचपन से ही हेष पैदा करने के लिए सच्ची और झूठी बाते गे 
कर द्वेप-बुद्धि से ओतप्रोत वातावरण बनाना पडता है । इस सारे प्रयात् 
का फल इतना ही निकलता हैँ कि होनहार तरुणो का एक ऐसा छोटा- 
सा दल तंयार होता है जो विपक्ष के जितने आदमी हाथ उठा सक 
उनके प्रति आततायी के जैसा व्यवहार करने के लिए प्रवृत्त होता है 
ओर मनुप्यो में स्वयोनि-शत्रुत्व रूपी विकृति जीवित रखता है । गह 
विक्ृति प्रकृति विरुद्ध, नीतिविरुद्ध, और अध्यात्मविरुद्ध है । 

अब मान लीजिए कि व्यापक हिंसा करने के लिए प्रजा में जित 
अहिंसक सगठन की आवश्यकता है, वह सब हम अच्छी तरह कर रहे है । 
सारी प्रजा में एकता स्थापित करते हें । आपस के घाभिक, प्रान्तीय, 
जातीय और आर्थिक कलह और अन्याय निपटाते है । जनता को स्वार्व- 
लम्बन से अपने सारे काम करने की शिक्षा और प्रेरणा देते है । उगे 
सयम और परिश्रमज्ञीक्ता की आदते डालते हे । एक दूसरे के लिए 
त्याग करने की निसर्गदत्त वृत्ति का सिंचन और अनुशीलन कर उसे ४८ 
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रते हैं । “मनृष्य जाति को दूसरे प्राणियों की अपेक्षा स्मृति, तके, 
- बवेक, भाषा आदि की जो विश्येष देव मिली है उसका उद्देश्य मनुष्य- 
"जाति के एक छोटे-से अग के भोग-विलास की सिद्धि नही है । बल्कि 
उसके द्वारा समग्र मानव-जाति का और दूसरे प्राणियों का भी हिंत- 
- पम्पादत होना चाहिए ।”--इस प्रकार के सस्कार भी देते जा रहे है तो 
“जस प्रकार हिंसक राज्य हिसक सेना के लिए विकारवश जनता मे से 
कुछ बहादुर और साहसी सिपाही पाने की उम्मीद रखते हे, उसी प्रकार 
हमसे सस्कारी जनता में से कुछ बहादुर, साहसी परन्तु अहिसक सैनिक 
“पाने की आजा क्यों न की जाये ? 
- प्राणास्त्यक्वा धनानि च' की वृत्तिवाले बहादुरो की| जरूरत 
“दोनो तरह के सगठनोी के लिए होगी। दोनो में स्वदेशभक्ति की 
-जरूरत समान होगी । परन्तु जहाँ हिसक फौज को, जिसे उसने अपना 
५शत्र माना है उस जनता के प्रति घोर द्वेषबुद्धि से बिकृत होना पडता 
- है, वर्श अहिसका सेना को शत्रु के प्रति भी करुणा तथा दया की और 
> उसके हित के लिए त्याग करने की प्रफुल्लतर वृत्ति का विकास अपनें 
' अन्दर वरना पडेगा। उचित पद्धति से प्रथत्त करने पर यह असम्भव क्यो 
साला जाये ? 

शूरता सिर्फ हिसा में ही बसनेवाला गुण नही है । वह एक स्वतत्रवृत्ति 
. € । गहू हिसक मनुष्य से भी हो सकती है और अहिंसक मनृष्य में भी । 
- थमारे देश के सतो ने यह भेद बहुत पुराने जमाने में ही जान लिया था।,. 
५् सती शर शझस् संत का, तीनो का एक तार । 

जरे सरे, सुस्य परिहरे, तब रीसके करतार ॥ 
तब रीके। करतार, सबे संसार सहाये । 

नहिं तो शोत खुबार, हार ज्ञित सद ही जावे ॥ 


झ० अहिसा-विवेचन 


दाखत ब्रह्मानन्द महा इृढ अचल मी का । 
तीनो का एक तार, शूर अरू संत, सती का ॥ 
६ 
अहिसक संगठन की अमूल्यता 
लेकिन इतने से शायद पाठक को सतोप नहीं होगा। वह पका 
कि, “मान लीजिए कि सन्‍्तो के वृन्दर बनाने के अभिप्राव मे । 
सिपाहियो की सेना. नहीं बनायी । लेकिन आपकी अहिसा-निः्ठ नर 
9स्तुत होने से पहले ही कोई णत्रु हमारे देश पर थावा बोल दें तोदा 
की क्‍या हालत होगी ? आप तो छोगो को अहिसा की ही सीख 
रहेगे और उनपर उसी के सस्कार करते रहेंगे, तब मिपाहिबत के हि 
कठोरता के जिन गुणों की ज़रूरत है, उनका विकास कैसे होगा थीं 
ऐसी स्थिति में क्या हमारी फजीहत नही होगी ?” 
थोडा विचार करने से मालूम होगा कि इस प्रकार वा अर 
करने की वजह नही है | अहिंसक सगठन जितना दुढ होगा, उतना है 
उसकी बदौलत, मौका पडने पर, सशस्त्र फौज तैयार करना आऑर्गे 
होगा, न कि मुश्किल, क्योकि जनता में एकता, सहयोग, स्यागर्वृ" 
स्वावलूम्बन आदि गुणो का विकास हुआ होगा और जैसा कि 5' 
कहा जा चुका है, अनुशासनयुक्त वीरता का भी उसमें उत्तर्प ह 
होगा । ऐसी जनता के लिए युद्ध का कतंव्य उपस्थित ही हो जावे 
उसे सज्जित होने में देर नहीं लगेगी । अबतक मसन्‍्तों की सेना नहीं 
सकी, इसका इतना ही अथे है कि छोगो में किसी न किसी अंडे 
मारकवृत्ति विद्यमान हैं । 
इसके अछावा, सूक्ष्म हिसा, यानी जीवनामिलापा, देहधारियों में 
कभी पूर्णरूप से नप्ट नहीं होगी । वह अनुशासन में रह सकती है, विंः 
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[7। । हो सकती ् न्‍ किन्तु नष्ट नही होगी । सस्क्ृति की अपेक्षा विकृति 
हज एक बडी भारी क्षमता यह है कि उसका वेग गृुणाकार पद्धति से 
(ता है । ऊपर चढने के लिए हर कदम पर परिश्रम करना पडता है, 
ब्ित लगानी पडती है, लेकिन नीचे गिरने के लिए केवल एक धव्वका 
ह' की हैं। वाकी की सारी क्रिया उत्तरोत्तर अधिक ब्रेग से अपने आप 
कि ती हैं । आवब्यकता तो उस वेग के नियमन की होती है । मतलब 
हु कि विकृति को अनुयासन के बन्चन की जरूरत हैं । सुसगठित 
7४ नता में अहिंसा का अनुणासन थोडा-सा शिथिल होते ही हिसा अपने 
४7 प जोर १कटती है । इसलिए अहिंसा के सस्कार की बदौलत हिसक 
पि'वित नप्ट होने का अन्देशा कतई नहीं हूँ । 
[7 सच तो यह हैं कि प्राणिमात्र को जिस वस्तु का ज्ञान अनजाने, 
द्रभाविवा रूप में, मिलता रहता है,उसका महत्त्व तथा उसके विकास में 
ऋए उयी हुई सफलता या रही हुई त्रुटियाँ, वे विचार के बिना महसूस नहीं 
हा रते । परन्तु जिस चीज के पीछे उन्होने कृत्रिमरूप से बहुत मेहनत 
८ £7 हो उसका महत्त्व और उसमे की हुई प्रगति वे कभी नही भूलते । 
गए + अपनी मातृभाषा वात्यावस्था से ही अनजाने सीखने रहते हूँ । अन्य 
+ £पामापी पड़ोसी हो तो उनकी भाषा भी बोलने लगते हैँ, लेकिन 
मां विंग महत्व या उसमे वी हुई तरवक्नी का अन्दाज्ञ हुगाने की हमें 
हैः “भी नहीं सूझती । लेकिन अग्रेज़ी भापा हम वडी मेहनत से सीखते हे, 
पका “लिए उसवा महत्व महनूस करते हैं गौर उससे की हुई तरक्की भी 
(हि सिसमय पर नापते है । 
अदोधपूर्वव हुई प्रगति जौर ज्ञानवृद्धि के विषय में हमे इतना अज्ञान 
हि एं कि उसमे इड्धिवृदेव प्रगति बरने की वात छेडनेवालो को कभी- 


कौ “। दिराघ वा सामदा वरना पडता हैँ । जिसके दोनों पैर साथित हे 


पर अहिंसा-विवेचन 


उसके लिए चलना, दौडना या अटारी पर चढना सहज हैँ। वह समर 
है कि इसमें सीखने की कोई बात ही नहीं । इसलिए अगर कोई बाय 
विज्ञारद यह कहने लगे कि चलना, दीडना और चढता भी एक 
है, जो हमे परिश्रम से सिद्ध करनी चाहिए, तो कई लोग उसपर हगी 
परन्तु विच्छूचाल चलना, तैरना, घोड़े पर सवारी करना, सा्गी 
चलाना आदि श्रमसाध्य कलाओ का महत्त्व हमारी समझ में तुस्‍्त 
जाता है । 
अहिसा-हिंसा पर भी यही नियम घटित होता है । ससार में वा ! 
की--दूसरे के लिए खुद खपने की--एक बलवान प्रेरणा जलुमात । 
स्वभाव से ही है । इसीलिए अनेक प्राणी झुड बताकर रह सकते हैं 
दीमक, मधुमक्खी और चीटियो से लेकर मनुष्य तक अनेक जलु का 
अपनी हैपतियत के अनुसार व्यवस्थित समाजरचना तथा छोटी 
रूप-रचना भी करते है । उन सबमे नियमत, दड, शासन आदिं हे 
सही लेकिन यह मानना गलत होगा कि हर घडी समाज इन्ही की है 
चलता है । ये वाते अपवाद रूप है और जिस मात्रा में अहिसक 
बलवान होगा उसी मात्रा में ये साधन कम काम मे छाये जायेगे ै 
इन उपायो के उपयोग की आवश्यकता दवा या इर्जेक्शन की 

इयकता के समान विकृृति का लक्षण है । कभी-कभी विक्ृति 
वीमारी की तरह फैल सकती है । उस मौके पर इन उपायों ही 
पैमाने पर और व्यवस्थित रूप में छाने की नौबत आती है। हें! 
इन कभी-कभी होनेवाली विकृृतियो का इलाज करने के लिए 
समाज ने हद से ज्यादा मेहनत की है। इसलिए उसकी ऐसी श्र 
गयी है कि विक्ृति का इलाज करना द्वी अध्यात्म है, वही ध है 
वही विज्ञान हैं, वही एकमात्र जीवनकला है, समाज-व्यवस्था और ' 
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“(क्रारण में वही नीति है | दण्डनीति और युद्ध-कला के बडे-बडे जबरदस्त 
फाजाम्त्र मनुष्यों ने बनाये है । 
दा, में मानता हूं कि मनृप्य ने वडी मेहनत और सैकडो साल के 
हाखजुब्बे से थे जास्त्र बनाये है । लेकिन यह प्रश्त अवश्य विचारणीय है कि 
एंगममाज से जो दोप नष्ट करने के लिए यह उपायन्योजना करनी पडती 
४, वे दोष अवतक नष्ठ क्‍यों नहीं होते ? कहा जाता है कि यूरोप से 
क्ोढ रोग बिलकुल मिट गया, चेचक भी जाता रहा है । इसलिए में यह 
[हभानने को तैयार हूँ कि जिन उपायो से ये वीमारियाँ नष्ट हुईं उनमें 
7 कुछ उपाय-योजना थी । लेकिन स्वयोनि-श्षत्र॒ुत्व के मर्ज पर ऐसा कोई 
(ए असर होता हुआ नज़र नही आता | इसलिए मेरी यह धारणा हूँ कि 
«उसमे कोई-न-कोई गलती जरूर है । 
(77. यह नृव्स कौन-सा हो सकता हैँ ? हमारे समाज-जीवन की नींव 
हु ही, जिसपर हमने यह सारा हिंसक संगठन का ढाँचा खडा किया, 
“ऋ्‌'पेमज्ञोर हैं । उसपर इमारत बनाने के पहले जितनी मेहनत छी गयी, 
टजिन पत्थरों से उसे पाटा गया और जिन तत्त्वों से उन पत्थरो की 
भरे गुटाई की गयी--वह सारा सामान रही था, उसका वैज्ञानिक शोध भी 
वव7 3 वन्टीक नहीं हआ। उसपर मेहनत तो बहुत ही कम ली गयी । फल- 
[व वेरुप जिसप्रकार नालन्दा के विश्वविद्यालय की इमारतो की अटारियो 
पट जौर ऊपर के हिरसो में भव्य और विशाल रचना होते हुए भी नीव की 
ग जमीन छऐी बच्ची होने के वगरण कई वार इमारते बनाने पर भी वे सब 
बहा नितम्भो ०३री शौर उनको छोड़ देना पडा । उसीतवरह हमारी समाज- 
मे सर ति वा वाह्यरूप भव्य और शोभनीय दिखायी देता है, 
व्य  विये ज्णोरी वह पूर्णदा को पहुँचना चाहता है, त्योही अपने ही बोझ से 


० ने ३ जता है । ग 
बे 


पा 
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इसलिए हमें सस्क्रति की बुनियाद का ही विचार ऊरना चाहिए बोर 
उसीका गास्त्र पहले सीखना चाहिए। और अच्छी तरह समझ्न हेगं 
चाहिए कि समाज-रूपी मदिर की सुरक्षितता उसके अहिसक सगठत ए 
निर्भर हे न कि हिसक सगठन पर । हरएक आदमी चल गौर दोइ मतन 
हैं, लेकिन फिर भी चलने दौडने का एक खास थास्त्र है ही। उसी तर 
प्राणिमात्र की कुदरती अहिसा-वृत्ति का ज्ञास्त्रीय ढग से अनृजीदः 
होना और समाज-रचना में उसका जास्त्रीय ढंग से सगठन होता जत्र 
हैं । उसपर बनायी हुई इमारत भले ही देखने में सीबी-सादी लगे तो मे 
वह टिकाऊ और सुखदायी होगी, लेकिन कच्ची बुनियाद पर बनी हैँ 
खूबसूरत लगनेवाली इमारत न तो मजबूत होगी और न आरामदेह। 
चश्मा, बूट-सूट, बेत और अपटूडेट वेष-भूषा से सजे हुए हि 
चिररोगी युवक के विपय में यह कहना कि वह सलोना दीखता है 
विरूप को सुरूप कहने के वरावर हूँ । उसी प्रकार मनुष्यों की हिंसा प 
मनुष्यो ने जिस समाज-रचना का निर्माण किया है, उसे सस्कृति के वा 
से पुकारना विकृृति को ही सस्क्ृति मानना हूँ । 
सव प्राणियों में हिसावृत्ति भी हैं ही । जीवनाभिलापा का ही के 
दूसरा नाम है। लेकिन उसका इलाज हिसात्मक सगठन नहीं बल्कि शास 
शुद्ध अहिसात्मक सगठव हैं । उचित उपायो और उचित ढग से हर 
को जीवननिर्वाह का सुयोग मिले तो यह हिंसा-वृत्ति सतुप्ट हो जाती हैं 
किसी व्यक्ति में एकाथ मर्ज की तरह, या वाज दफा, सारे समाज 
छत की वीमारी की तरह, वह फट पडे तो उसका निवारण केख 
चाहिए । लेकिन ऐसा करने में भी ऊपर-ऊपर के उग्र उपचार करने 
अपेक्षा, व्यक्ति अथवा समाज की नीव में कहाँ कमजोरी पैदा हो गई 
हें'--इसी की घैये से खोज करनी चाहिए । 


सनुप्य की स्वभ्ावगत श्रहिसावृत्ति मर 


हल 
वीरता ओर अहिसा 

हम लोगो मे इस वहम ने घर कर लिया है कि हिसावृत्ति और 
घूरता एफ ही गुण हूँ और हिन्दुस्तान में अहिंसा पर ही बेहद क्षोर दिया 
गया, इसलिए वहु पराधीन होता गया । 

में ऊपर कह चुका हूँ कि हिंसा और भौये ये दोनो बिल्कुल भिन्न 
वृत्तियाँ है। कोई जीव हिंसक होकर भी कायर हो सकता हें और 
अट्सिक होकर भी बहादुर हो सकता है। वहुधा' ऐसा देखा गया हँ कि 
जहाँ हिसा होती हूँ वहाँ भय भी हैं। जिसमे स्पष्ट साहसिकता हैं ऐसी 
गूएता गायद अहिसा के साथ हमेशा न पायी जाये । लेकिन वह अहिंसा 
के साथ होती ही नही ऐसी वात नहीं हैं। हिसा, अहिसा, साहस, 
शौर्य आदि एक वृत्ति के रूप में मनुष्य मे सहज है । लेकिन गुण के रूप' 
में ये मेहनत के साथ किये हुए अनुघीलन से ही प्रकट होते है । 

यह कोई नहीं साबित वर सकता कि हमारे देश में किसी भी 
जमाने में वीरता का गुण बहुत कम रहा हो । कम-से-कम खास जातियो 
ने निख्तर परिश्रमपूर्दक उसका विकास किया । छेकिन अहिसा--विशेष- 
वर भगठित सामाजिक अहिसा--के गृण की कमी हमेशा पायी गयी है। 
हीह सातभास्त-काठ का, चाह राजपूतो का, चाहे मुगलो का, चाहे सिक्सो 
था गयाठो का इतिहास छे छीजिए। जाप यही पायेगे कि अश्वत्यामा- 
दण। दवाद, धत्य-कर्ण विव।द, जयचन्दी फूट की परम्परा अविच्छिन्नरूप 
| घटी थायी हूँ । वुरक्षेत्र के यद्ध से लेकर पानीपत के युद्धतक सेनापति 
था माने पर नेना में जन्धाधत्धी, आपस में लडाई 'जौरे अन्त में 
व्यवित की हैसियत से 
' गाएति या नैनिदों में दीरता का प्रभाव नही दिखायी देता । वहादुरी 


पायन--पहो हमारा इतिहास रहा है । इसमे 
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और हिम्मत की कमी नहीं है । परल्तु प्रेम, अनुशासन ओर कर्ता: 
की व्यापकता तथा उनका सगठन बिलकुल नदारद है । 

बह नेताओं में ही नही है, इसलिए जनता में भी नहीं हैँ। ई: 
भेद और वैमनस्य पैदा करनेवाला तकेक्रीशल सदा सुलभ रहाह 
लेकिन सबसे मेल करनेवाली वृद्धि और कर्मकौणल सदा दुल्म रहा है 
क्योकि हमारे अन्दर आम तौर पर अहिंसा एक अमस्क्रत और मूझूर 
के रूप में होते हुए भी उसका सामाजिक अनुशीलन कभी नहीं किया गया! 

हम बडे गवे॑ से कहते हे कि हमारे देश में 'अहिसा परमोर्क 
“सत्यमेव जयते” आदि घोष ( नारे ) विद्यमान हे । हमारे सत्तो 
ब्रह्म चर्य, सयम, इन्द्रियनिग्रह, आत्मानात्मविवेक, भूतदया, वैराग्य भी 
का वार-वार और जोर से उपदेश किया ढठे । इसलिए साधारण हा! 
हमारी ऐसी धारणा हो गयी है. कि हमारी आध्यात्मिक सस्कृति दें 
व्यापी है। कोई-कोई तो ऐसा भी मानते हे कि हमने इन गुणों 
अतिरेक ही कर डाला हूँ । 

लेकिन इन उपदेशो का एक दूसरी दृष्टि से भी विचार किया 2 
सकता हैँ । जो गुण किसी समाज में व्यापक रूप में पाये जाते हो, उर्तं 
बार-बार उपदेश करने की प्रवृत्ति साधारणत नहीं होनी चाहिंए। ्ि 
गुणों का समाज में अधिक अनुभव नहीं होता, मगर जिनकी आवश्यक 
तो प्रतीत होती है, उन्हीं पर उपदेशक जोर देगा । उपर्युक्त गुणी 
सनन्‍्तो ने निरन्तर उपदेश दिया, इसका यही कारण हो सकता है 
उन्होने समाज में इन गृणो का अस्तित्व पर्याप्त परिमाण में नहीं पार्या 
यह उपदेश करनेवाले सन्‍्तो ने दूसरी भी कुछ बातें समय-समय पर ईई 
हैं। उन्होंने कहा हैँ कि “ससार स्वार्थमय है, हमारे आत्मीय और से 
सम्बन्धी सभी अपना-अपना स्वार्थ देखते है, कोई किसी का तिर्ती 


सनुप्य की स्वभावगत अहिसादृत्ति पर 


वप्त नही हैं ।” इसमे यह पता चलता है कि उन्हें जीवन में क्‍या 
नुभव्र होता था, पारमार्थिक वित्तवालो के लिए उस वृत्ति के विकास 
' रास्ते में हमारा समाज कौन कौन-सी कठिनाइर्या उपस्थित करता 
ग और इसलिए सबका त्याग करना ही एकमात्र म ग॑ क्यो समझा गया ? 

इसके विपरीत हमे उन गृणो का भी विचार करना चाहिए जो 
ममे नही थे और न जिनके लिए हमारी भाषा मे कोई शब्द ही थे । 
पल्कि जिनके समान वृत्तियो का हमारे सन्‍्तो ने निपेव भी किया। 
उदाह”ण के लिए, 'स्वदेशभक्ति' या 'स्वदेशाभिमान' शब्द हमारे पुराने 
याहित्य में नही पाये जाते । वर्णाभिमान, जात्यभिमान आदि का सन्‍्तो ने 
प्वल निपेव किय्रा है, क्योकि इस देश में ऐसा विरला ही कोई रहा 
होगा जो अपनी भूमि से प्रेम न करता हो । अपना खेत, अपना गाँव या 
प्रपना प्रान्त छोडने की वृत्ति हममे बडी मुश्किल से पंदा होती है । 
उनसे विछुडने में हमे अत्यधिक दु ख होता हैं । 

किसानो में तो इतना जबरदस्त भूमिप्रेम पाया जाता है कि खेत 
वी बानूनी मालवियत से हाथ धो बेठने पर भी उसपर अपना कब्ज्ञा 
जमाये रखने के डिए वे अपनी जान लडा देंगे । हमारा वर्णाभिमान 
ओर जात्यविमान तो मशहर ही है। स्मृतिकारो ने उसका इतना ज़बर- 
परत घारत्र बना रखा है कि बुद्ध और महावीर से लेकर आजतक हर- 
एक सन्त वे; उसकी निन्‍्दा करने पर भी, हमारे समाज से उसकी प्रवलूता 
नप्ट नही हुई । 

। दृद्ध से ल्वार गाधी तक इस देश में जो महान्‌ प्रवर्तक हुए उन 
सदन साश्टारण जनता के लिए पाँच ही नियम वतलाये है ।--चोरी न 
परो, प्यनिचार न बरो, शराव न तिओ, मास न खाओ » झूठ न बोलो । 
एव पाँच में से भास वा निषेध करने की तो भाज किसी की हिम्मत ही 
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नहीं होती । और अगर कोई हिम्मत्त करे भी तो उसकी कोई मर 
नहीं । लेकिव इसपर से कि ढाई हजार वर्षो से हमे हगातार इन' 
ही नियमों का उपदेश करना पड़ रहा हैँ, हमारी सर्वसाथारण हर 
के रूप का पता चलता हैँ । 

मतलब यह कि, अहिसा, ब्रह्मचय, अस्तेय आदि के विपत्र में ह 
देवा में विपुल साहित्य और प्रचुर उपदेश उपलब्ध हैँ। इससे 
अनुमान करना गत होगा कि सत्त्वगृणसपन्न सम्पत्ति हमारी जब्त 
प्रकृति ही है । इतना ही कहा! जा सकता है कि हमारी प्रकृति का 
गूणो द्वारा सस्कृत करने का प्रयास सैकडो वर्षों से हो रहा है। १ 
महाधुरुपो ने इसके लिए अपनी सारी उम्म्र बिता दी। छेकिन फिर 
यह नहीं कहा जा सकता कि हमने कोई विशेष प्रगति की । कारण 
कि उनके कार्य मे विकृतिग्रस्त छोगो ने विध्त डालने में कुछ उठा? 
एज । तथापि अहिसा-प्रेरित मनुष्य उस प्रयत्न को छोड़ नही सतः 


िकलजक. 


ध् 
वास्तविक आवश्यकता 

अगर जम॑नी या जापान का आक्रमण हो जाये तो हम कौत 
अहिसक इलाज करे यह आज ही बतलाओ | 7_ऐसा प्रब्त अप्रार्मा 
है । आज हमारे सामने जो प्रश्न उपस्थित है वह तो यह है कि “ग्रे 
के और हमारे बीच परतन्त्रता का जो बन्धन है वह कसे का 
जाये, और हम स्वाबीन किस तरह बने ?” हसावादी भी यह महः 
करते हैँ कि इसका कोई व्यवहायें हिसक उपाय अबतक प्राप्त ने 
हुआ हैँ । यह उन्हे भी हमारी अहिसा शुद्ध भले ही न रही हो, लेवि 
मानता पडेगा कि जैसी कुछ अशुद्ध और स्थूल अहिसा का हमने प्रयो 
किया उसकी बदोठत हमे थोडी बहुत सफलता भी मिली। इसहिं 
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व्यवह्रचातुर्य तो इसी में है कि समझदार लोग हिसा के वाल की 
'खाल निकालने के वदछे अहिसा के सेनापति के वतछाये हुए तरीके से 
'उसे गृद्ध और सगठित करने की कोशिश में जुट जाये। 
अगर हम आाजादी चाहते हे तो सारा देश एक होना चाहिए। 
"जात, पात, वर्ण, धर्म और प्रान्त के ह्वेष नष्ठ होने चाहिएँ, प्रजा का 
आन्तरिक व्यवहार न्याय मौर नीति के अनुसार चलना चाहिए। बलवानो 
क्यो निर्वंलो के लिए खपना चाहिए। उनके शोषण से वाज आना चाहिए । 
- हरएक को पेटभर रोटी, मरीर-भर कपडा और आरामभर मकान मिलने 
वा प्रबन्ध काने में सारे समझदार लोगो को एकमत हो जाना चाहिए । 
“ यह पब जूठाने करने के लिए व्यक्तिगत तथा समाजव्यापी भहिसा 
वी, थानी दूसरे के लिए सनन्‍्तोष, कत्तंव्यवुद्धि और प्रेम से खपने की 
' आवध्यवाता है,न कि हिंसा या हेष की, जरूरत नि स्वार्थबुद्धि की हे, 
- ने कि; रखार्थवुद्धि की। स्वेब्यापी ममता की है, न कि तग दडबो में बन्द 
देये हुए जह-ममत्व के भाव की । 


प्रदि 7म अपने जीवन तथा संस्कारों मे इस प्रकार की ऋतन्ति कर 
« सके नो जमंची या जापान के आक्रमण से अपना बचाव करने की 
आग योजना भी हमे अपने आप सून जायेगी, क्योकि यह क्रान्ति 
ता प्गहमा के अनृघीलत ने ही हो सकेगी । तबतक आज कितना ही 
सि बणे न सुजाये, तो भी वह तरीका नही सूझेगा । जो कुछ सुझाया 
४ जायेगा वर अदाघ कल्पना में झूमार होगा, क्योकि उसको सुझाने के 
हिए जिए पूर्व-परिस्पिति वी आवश्यरता है, वही आज नही है । आज 
ब्दा- वे तार से एवं क्षण में एक यब्द सारे ससार में भेजा जा सकता 
६+णा >गर थोई पूछ बैठे कि फर्ज कीजिए कि शब्द के समान एक 
४ प्टावा बिरण भी दनिया भर मे फैलायी जा सके तो उससे अयनी 


१ 


| 
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'रक्षा का कीन-सा उपाय किया जाये ?---तो समझदार वैज्ञानिक इतन 
ही जवाब दे सकेगा कि पहले उस तरह का यन्त्र तो बनने दो, तवम 
दिमाग मे विचार आने लगेगे । 

आज हिंसक साधनों से हम अपनी रक्षा करते हे । लेकित उमर 
लिए हमारे पास कितनी सेना है, किस किस्म की कितनी तोपें, वायूया 
जहरीली वायु के गोले, मास्क आदि साधन हे, वे कहाँ-कहाँ रकते ग: 
है, अच्छी हालत में हे या नही ?--इसकी चर्चा या जाँच-पडताल हु 
कहाँ करते है ? हिन्दुस्तान के सरकारी सेनापति से इस सम्बन्ध में कितर 
जानकारी माँगते है ? हम तो यही मानते हे कि जो लोग युद्धकलार 
विश्वासपात्र विशेषज्ञ हे वे उचित प्रवन्ध करेगे ही, और इस विद्वाम 
युद्ध के दिनों मे भी निश्चिन्त होकर सोते हे । 

अगर अहिसा के क्षेत्र में भी इसी प्रकार हमारी एक विशेष साधन 
हो जाये तो क्या उसके भी कुछ विशेषज्ञ पैदा नहीं होगे ? हमारे दे! 
में अहिसाधमं में प्रवीण और अहिंसा से जनता की रक्षा कर सकते की 
आत्मविश्वास रखनेवाला जो वीरपुरुप होगा उसीको हम आग 
युद्धमत्री बनायेगे और उसकी सूचनाओ पर चलेगे । तात्पर्य यह हि 
'जमंनी के खिलाफ अहिंसक योजना क्‍या हो ?'--यह सवाल उतता 
महत्त्व नही रखता जितना महत्त्व यह सवाल रखता है कि हम अप 
नित्य के जीवन के छोटे-वडे कलह अहिंसा से किस प्रकार मिटाये 
अगर दो आदमियो में युद्ध करने के श्ञास्त्र| का आविष्कार हो जाये वे 
सेकडो और लाखो की लडाई का शास्त्र भी खोजा जा सकेगा। कही 
नियम अहिंसा पर भी लागू है । 

अन्त में “गाधी-विचार-दोहन” से इस सम्बन्ध में दो परिच्छेद उद्ं 
करके यह रूम्वा लेख समाप्त करता हैं -- 


सन्ुप्य की स्वभावगत श्रहिसादृत्ति ६१ 


“अहिंसा में तीत्र कार्यसाधक गक्ति भरी हुई है । इस अमोघ शक्ति 
फी अवतक पूरी-पूरी खोज नही हुई है | 'भहिंसा के समीप सारे वैर- 
ध़ाव गान्त हो जाते हे ',--यह सूत्र झ्वास्त्रो का कोरा पाडित्य ही नही 
है, वल्कि ऋषियों का अनुभव-वाक्य है । इस शक्ति का सम्पूर्ण विकास 
और सब अवसरो और कार्यों मे इसके प्रयोग का मार्ग अबतक स्पष्ट नही 
हुआ है । हिसा के मार्गों के सशोधनार्थ मनुष्य ने जितना सुदी्घ उद्योग 
नकिया हैं और उसके फलस्वरूप हिंसा को बहुत बडे परिमाण में एक 
विज्ञानयारत्र-सा बता दिया है, उतना उद्योग यदि अहिसा-शक्र्ति के 
#णावन में किया जाये, तो मनुष्यजाति के दु खो के निवारणार्थ यह 
“एक अनमोल, अव्यर्थ तथा अन्त में उभय पक्षों का कल्याण करनेवाला 
साधन सिद्ध होगा । 
“ “जिस श्रद्धा और अध्यग्साय से वैज्ञानिक प्रकृति के बलो की खोज- 
/वीन करते है और उसके नियमों को विविध रूप से व्यवहार में लाने 
“वा भयत्व बारते हे, उतनी ही श्रद्धा और अध्यवसाय से अहिंसा की युक्ति 
“वा अन्वेषण तथा उसके नियमों को व्यवहार में लाने का प्रयत्न करने 
4वेंत आवध्यवाता हैं ।”' 
[ 
व 


ना 


४ ४ त््त्तजतत>ज जज तन तन नतनननन 


१. गाछी-दिचार-दोहन' '“अहिसा' १०,११ 


8.० - ४ 
सामाजिक अहिंसा की बुनियाद 


२ 
अहिसा या बनियागिरी ९ 

१९३०-३२ के सत्याग्रह के दरमियान तथा वारदोली आई 
सत्याग्रह में लोगो ने अहिंसक वीरता के जो सबूत दिये, उनकी तार 
सुनकर एक मित्र बोले, “जबतक हम यह तारीफ सिर्फ विदेशी लोगा 
सुनाने के लिए करते हे, तवतक तो ठीक है । लेकिन जब हम अपने 
मे बैठकर बाते करते है, तब मेहरबवानी करके इस वीरता की मरी 
न कीजिएगा | सच पूछिए तो लडाई मे जिस प्रकार की बहादुरी 
जरूरत होती है, उसका आपको खयाल ही नही । उदाहरणार्य, चारा 
दुश्मन के विमान (हवाई जहाज) मेंडरा रहे है, ऐसी हालत म 
नौजवान अपना विमान लेकर अकेला उनके बीच घुसा चला जाता 
और यह जानते हुए भी कि उसका जिन्दा वापस आना नामुममाि 
केवल शत्रु के एक या दो विमानों के नाश करने की आशा से ही 
इतना साहस करता हैं । अथवा, जिस बहादुरी से सबमेरीन (पनईुः 

वकी लगाता ह, उसकी बहादुरी के साथ आपके धारासणा के * 
पुरुषों का क्या मुकावला करें ? आज हमारे देश में से कितने नौज 
सवमेरीन या विमानी सैनिक की सिफ तालछीम छेने के लिए भी वें 
होगे ? दूसरे के बदन से खून निकलता हुआ देख बेहोश हो जॉरें 
हम ब्राह्मण और वनिये अहिसक वीरता तक पहुँच गये, इसका ईतन 
मतलब समझना चाहिए कि हम कायरता से निर्फ एक कदम आगे बडे 

“अज्ञोफ की तरह से जो छोग हिसात्मक जीवन में से अ्हिना 
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ग्रेर गये, उन जैसे अगर आप भी क्षत्रिय होते तो आपकी अहिसा 
(पे अद्भुत लगती । लेकिन जिस अहिंसा की आज आप तारीफ कर 
'है है, वह सिर्फ आपकी हिसा-शक्ति के अभाव का उपनाम है। मुझे 
कहे कि जब हिंसा का स्वाद आपको मिलेगा तब आपकी यह अहिसा 
हा तक ठिकेगी ? 
ऐ खय गान्धीजी के बारे में भी इसी प्रकार की जका दूसरे रूप में 
व्यगट की गयी है । हाल ही में सर स० रावाकृष्णन्‌ द्वारा सम्पादित 
; गान्धी-अभिनन्दन ग्रथ' में श्री एडवर्ड टामसन लिखते है -- 
'' “बह गान्‍्बी गुजराती है आर्थात्‌ ऐसी जाति में उत्पन्न हुए हे जो 
/धथृद्धप्रिय नही रही हैं और जो विशेषतया मराठो द्वारा बहुधा पददलित 
5:फ्ी गयी और छूटी गयी है ।* वह अहिसा को जो इतना महत्त्व देते है, 
४ वह उनके एक शान्तिप्रिय जाति में जन्म लेने का लक्षण है। मेरा विचार 
(हैं कि मराठे इस बात को कभी नही भूलते कि वे मराठे हे और गाघी 
““गूजरणती हूं । राजपूतों के बारे में भी यही वात कही जा सकतो है, 
7/वयोकि वह भी एक यूद्धप्रिय जाति हैँ ।” 
ट यह दलील वरत्कि उलाहना मेने पहिली वार नही सुना, इसलिए 
(/में ने खूद अपने आपसे यह प्रश्न कई वार पूछा है, कि गाघीजी जिस 
८ अटि्सा वा प्रचार कर रहे है और जो मुश्न जैसे अनेक छोगो को मानो 
#'*पभाव ही से पसन्द आती हूँ, और हिंसा के प्रति जो घृणा पैदा होती 
४ २ यह वंषा मृजमें जन्मत रही हुई वनिये की डरपोक वृत्ति तथा वैष्णव 
हर ठरो वग परिणाम हूँ, या अहिसा का--पयानी मैजी, प्रेम, करुणा आदि 
हू आग गूणी बा--परिपाक है ?” 


द 
र््र 


बाज 


28 । 


का 


एद तंव एस सदाल पर मन्थन करने के बाद में जिस नतीजे 
व ए वह प्रस्तुत बरता हूं । 


प्र्प्‌ 
आस !| 


#““॥५ 


६४ अहिंसा-विवेचन । 


यह तो में बिना सकोच के स्वीकार करूँगा कि युद्ध-विरोय न] 
शान्तिप्रियता कई पीढियो से मेरा खून के द्वारा उतरा हुवा खा 
है । उसके अनुबीलन के लिए, स्वय मुझे अशोक के जैसे अनुभवों में" 
जाने की या बुद्धि को बहुत कमने की जरूरत नहीं हुई। मेरे £ 
पूर्वेजो ने सकडो वर्ष पूर्व हिसक विचारों को छोडकर वौद्ध या जैव 
वैष्णव संप्रदाय को स्वीकार किया होगा, वे वेशक इरादतन हिंसा! 
अहिंसा की ओर गये होगे । अनेक पीढियो तक अपने इस परिवर्तव 
हृदय मे दृढ करते-करते मेरे इन पूर्वजों ने अहिसावृत्ति की जड़ ॥ा 
स्वभाव में इतनी मज़बूत जमा दी कि बाद में वह मेरे लिए एक हंद 7 
अपने प्रयत्न से प्राप्त करने की सम्पत्ति नही रही बल्कि पूववजोर्पाः 
सम्पत्ति के रूप में मुझे विरासत मे मिली । 

परन्तु सम्पत्ति पूर्वजोपाजित होने ही से वह कोई कुसपत्ति या वि 
तो नही हो जाती, और न उसमें शरमाने जैसी ही कोई बात होती 
हमारे लिए अपनी कोशिश से उस सम्पत्ति को बढाना शक * 
बैसा न किया जाये तो दूसरी भौतिक सम्पत्तियो की तरह यह भी ४ 
हो सकती है, और जिस तरह पुरखो के ज़माने का बर्तन धीरे-धीरे पिं 
घिसकर फूट जाता हैं और फिर वह सिफे एक स्मारक का काम देता है 
उसी तरह यह भी एक क्षीण और दुर्छ सस्कार बतकर रह सकता हैं। 

तब मेरे लिए गौर करने का सवाल यह है कि, कया में इस सह 
प्राप्त स्वभाव का ही अधिक विकास करूँ, या फिर से उत्त हिसक स्वर्ण 
को प्राप्त करने की कोशिश करूँ जिसका उसे एक कुसम्पत्ति समझी 
मेरे पूर्वजों ने सोच-समझकर त्याग किया था ? क्‍या हिंसा से हमार 
ओर जाने में मेरे पूर्वजों ने कुछ अमानुपिकता (गैरइसानियत) की 

यह सच है कि कुछ लोगो का ऐसा ही खयाल है । वे मानतें। 


/ 
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प+कि बाज एक ऐसा जमाना आया है कि जिसमें हिन्दुस्तान या दूसरी 
“किमी भी कौम का उद्धार हिसक बनने से ही हो सकता है। लेकिन 
+-कोई भी मानव-हिताचितक इस विचार का नही हैं । हिंसा में रही हुई 
77 भीपण पणुता को पूजनेवाला वर्ग इना-गिना ही है, हिन्दुरतान में भी 
- £,उनका क्षेत्र साफ नष्ट नही हुआ है । जाज भी हि्दुस्ताव मे लडाकू 
पे जातिरयाँ है । कई लोगो का कहना ह कि जिनमें लडाई की वृत्ति भर कला 
“- है ऐसे लोगो के अभाव भौर न्यूनता के कारण ही हिन्दुस्तात परतस्त्र 
#ह (आ । लेविन इस कथन में कुछ भी ऐतिहासिक सत्य नहीं है । इसलिए 
४“ टिसा हारा देश का उद्धार करने के सम्प्रदाय की तरफदारी के लिए कोई 
४० डोदार कारण नही है । सच्चा रास्ता तो आज भी वही है जो सदियो 
पहले हमारे वडो ने बताया था । वह हे--खून न करो', क्योकि 'अहिसा 
२४ दी परम धर्म हैं! 
। मतलब यह कि उन व और सस्कार द्वारा प्राप्त अहिसावत्ति के 
_./ लिए दारमाने दी बोई वजह नही । वल्कि जन्म ही से यह विरासत पाने 
. + लिए ईददर और अपने पूर्वजों के प्रति इतज्ञता भाव रखने के लिए 
| पर्याल कारण हे । 
>>... फिर भी मूझे यट थी कबूल वरना होगा कि मेरे अहिसक स्वभाव के 
हे वे साथ मूसमे बहतन्सी करमियाँ भी पैदाहो गयी हे । वे ऐसी है कि 
;४ 3 र्पर से वे अहिसावृत्ति का ही परिणाम मालूम होती है। डरपोक- 
रु पन और गारीरिक साहस करने की हिम्मत का अभाव इस कमियों में 
कल ६। टिसिक आहार-विहार तथा जगल के नजदीक की बस्ती में 
« “पघणियोंकी हूर करते के कृदरती मौके मिल जाते हे । शिकार और 
रु. नमगरों दे; बोच िन्दगी वितानेबाडे स्त्री-पुरप अपना यथा दसरे का 
5... ते एप दें; दचपत से ही आदी हो जाते है । उस तरह का साहस 


कि 


$६ अ्रत्सिा विवेचन 


उनका रोज का जीवन हो जाता हैं। उनके लिए टरपोकपन ओर बगाह्न 
शरमाने योग्य चीजे हो जाती हे, और उनके समाज मे व॑मे व्यक्ततियातञ 
तिरस्कार होगा। लेकिन ब्राह्मण-वनियों के समाज में अगर कक 
आदमी हिम्मत करके अपना हाथ तोड ले या खतरे की जगह ॥£ 
कर चला जाये तो उसकी हिम्मत के लिए उसका जयकार तहीं विय्य 
जायेगा । बल्कि उससे कहा जायेगा कि क्यों इतनी बेवकूफी करने गये ' 
इन समाजो में बच्चों को हौए और भेंबेरे के डर में, और 'भरे पिः 
जायेगा! “अरे, लग जायेगा' जैसी सावधानी की सूचनाओं के सांव हू 
-बढाया जाता है । इसका परिणाम यह हुआ है कि हमारा यह समाज ढ: 
का पुरुष सा बन गया है । इसमें शक नही कि यह बडी शरम की वात है 
परन्तु हम ठीक-ठीक सोचेगे तो पता चलेगा कि ये कमियाँ अहिम 
का आवश्यक परिणाम नही है। हमारे पूर्वजों ने अहिस। को स्तव्रीरी 
किया यह तो भच्छा ही किया, लेकिन उस वक्त उन्हे यह बांत न सूती 
और उस जमाने में सूझ भी नहीं सकती थी, कि जिस तरह हिम 
आहार-विहार के साथ साहस और शौर्य आदि गृणो का पोषण होः 
है और उनके सगठन का श्ञास्त्र निर्माण होता है, उसी तरह अ्हिंग 
जीवन के अप्रतिकूल तरीकों से इन्हीं गुणो के विकास के निर्मि 
इनके सगठ न का शास्त्र भी खोजना होगा । 
इसे कुछ विस्तार से समझ लेना चाहिए 
ब्‌ 
अहिंसा की वेज्ञानिक शिक्षा 
अगर हम यूुद्धों के इतिहास बारीकी से पढे तो मालूम होगा कि 
किसी भी लडाई में जीवन के लिए सिर्फ सिपाहियो की बडी संरया। 
उनकी व्यक्तिगत बहादुरी और लडाई का अच्छे-से-अच्छा सरजाम 
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'काफी नहीं हैं । जीत के लिए एक वहुत ही महत्त्व की बात है सैतिको 

क्ञा मगठन । युद्ध की परिभाषा में उसे उम्दा फौजी तालछोम, कुशल 

'मेनापतित्व और चतुर व्यूह-रचना कहा जायेगा। एक और बडी 

“बहादुर भौर अच्छी तरह से साधत-सम्पन्न, संगर बिना तालीम और 

“बिना सेनापति की दस हजार सिपाहियो की सेना हो, और दूसरी 

“तरफ एक हज़ार ही सिपाहियो की फौज हो पर वह अच्छी तालीम 

: पायी हुई और कुणल सेनापति के नेतृत्व में हो तो इतिहास में ऐसे कई 

4 उदाहरण पापे जायेगे कि जहाँ छोटी सेना ने वडी सेना को हरा दिया। 
“ हिल्‍्दस्तान मे कितनी ही लडाइयों में इन्ही कारणों से अग्रेजो की 
“ जीत हई थी । फिर बहादुरी भी कोई व्यक्तिगत गुण नहीं है। 'प' फ' 
- व म--सभी थोडे-्योटे बहादुर भले ही हो लेकिन अगर वे चारो 
“छटाई की तालीम प्राप्त करे और कुणल सेनापति के नेतृत्व में एक 
- होक लटे तो उनकी बहादुरी का जोड सिर्फ चौगुना ही नही वल्कि 
« बाई गया ही जायेगा। इसके विपरीत वे व्यक्तिगत रूप से बडे ही 
“ गू्‌र्योर क्‍या न हो फिर भी अगर हरएक आदमी अपने घमण्ड के 
- खमार में रटवार ही छूडना पसन्द करे तो व्यवित के नाते वढिया परा- 
.£ भम दिखाने पर भी वे हारेगे, और उनका कुल पराक्रम पहले चार की 
जपक्षा बम होगा। जायद एकाध उसमें से निराश भी ही जायेगा। मत- 
राठ यह हैँ वि एस तरह हिसा का भी एक विज्ञान हैँ और उसके अनु- 
पृणछ उसका विकास बरना पडता है। सब छड्ाक्‌ जातियाँ इस वात को 
“रपट तरर समलती है और इसीलिए त्तरहनरह के उपायों से युद्ध 
द्‌ हा दा विवास वरने के लिए सैकटो दर्पो से मेहनत उठायी गयी है । 
्म््ह 


हु 


३० 5 ग्‌ 


मै एक (हिापरायण समाज में बचपन से ही छोगों में 
एंदा बरने 


हे 


-हफित मम मम ८) स्प्रे 
के जल आज दटी उग्र में लडाई की तालीम देने और यद्ध 
प्र 


ध्प अ्रहिसा-विवेचन 


के समय उन्हे सगठित करने की जरूरत होती हैँ, और इसलिए उमतक 
व्यवस्थित शास्त्र बनाना पडता हैं, उसी तरह एक बहिसानगाया 
समाज को भी अपने लोगो मे वचपन से अहिंसावृत्ति का पढ्तिएूर्त 
विकास करने, उसकी तालीम देने और जव-जव प्रसंग उत्पन्न हो तवना 
उन्हे सगठित करने की जरूरत है । परन्तु यह वात अहिसकों के ध्यः 
में भी भाँति आयी नही है | उल्टे अहिसा-वर्मी ने आमतौर पर एकाई 
और निवृत्तिमय जीवन बिताना ही पसन्द किया हैं। निवृत्ति में तम्रता, 
अभिमानशून्यता, अपमान, बलात्कार आदि की जानबूझकर तितिग 
इत्यादि अहिसा-पोषक वृत्तियो को बढाने का प्रयत्न ज्यादा आसान हो 
हैं । प्रवृत्तिमय जीवन मे यह साधना कठिन होती है । इसलिए योप 
तालीम के अभाव में जब प्रवृत्तिमय जीवन वितानेवाले अहिसक हो 
इन वृत्तियो के अनुकूल वर्ताव करने लगे, तव उससे कुछ विपरी! 
परिणाम निकछे । इन विपरीत परिणामों को हम “बनियागिरी' है 
तिरस्कारसूचक नाम से पुकारते हे । इस शब्द से जिससे शरीर को भय 
हो वैसे किसी भी प्रकार के साहस के प्रति अरुचि, भय-स्थानों की ईए 
ही से त्याग, शरीर ओर सम्पत्ति बचाने के लिए चाहे जितनी अपमा 
जनक स्थिति मे रहने की तैयारी वगरा कायरता के गुणों का समावे! 
किया जाता हूँ । निवृत्ति मे रहनेवाला अहिंसक यह चिन्ता करता हे 
कि दूसरो की हिंसा न हो, लेकिन प्रवृत्ति मे पडा हुआ भहिंसा-वर्ग 
खुद अपने शरीर की हिंसा न हो, इस रीति से अपने जीवन की रची 
करता हूँ। भय से दस कोस दूर रहकर ही वह अपना भहिसा-वा 
संभालता हूँ । इसका नतीजा यह हुआ कि अहिसक को चाहे जो ता 
जड दे, गालियाँ दे दे या लूट ले, वह 'बेचारा' बनकर चुप रहता है | 
मगर ऐसा स्वभाव होते हुए भी श्रवृत्तिपरायण अहिसा-धर्मी के 
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'भसार में टिकने की इच्छा तो है ही । इसलिए बाहर से अहिसा 
'क्षा त्याग किये बिना सुक्ष्म हिसा करने की कुछ रीतियाँ उसने खोज छी 
है । खेती, गोपालन और (विशेषकर) व्यापार के द्वारा घत बढाने की 
' का में उसने निपुणता प्राप्त की है । और उसमे हिंसा का गुमान करने 
'बाले को उसके मिथ्याभिमान हारा ही मिठास के साथ लूटने, बिता खून 
“ बह्ये ही खून चसने, कुटिछ नीति से परास्त करने, भौर व्यक्तिगत कम- 
“जर्ची और हिसावी दान करने की युक्तियाँ निकाली है । इन सबका भी 
टनियागिरी मे समावेश होता है। इस प्रकार की वचियागिरी का 
“ क्षाभास देनेवाली बहुत-मी छोककथाएँ भी हे । मतलब यह कि बनिया- 
“गिरी! ऋब्द झायरता और चालाकी का मिल्ताप बताता हैँ। ये सब 
7 अहिसा के व्यवस्थित विकास के अभाव के परिणाम है । 
7. इसवा हमे सशोवन करना होगा और जो लोग स्वभाव से, धर्म के 
“ सरदाए ये, अपनी सारासार विवेक-वृद्धि से या आखिर इसरो द्वारा 
ए'जदग्दग्ती ही निशणरत्र किये जाने से अहिसक वनकर रहे हे, उन्हें 
८ पपनी उस जहिया बा एवा बल के रूप में परिवत्तंन करने का 
८ विन्नाद निर्माण करना होगा। चेंतन्य वा यह स्वभाव ही हैं कि 
(४ वह चाह जितनी काठित परिस्थिति में मरू स्वभाव को बिना 
़ एोहईं सपना रवत्व बराबर बनाये रखने की, अपना सम्पूण विकास सिद्ध 
£परते थो दौर अपने ध्येय को शाप्त करने की अचूक पद्धति खोज 
हाँ है। सता ६ । इस शोव में अपने म्‌रव स्वनाव पर विल्कुल दृढ़ रहने 


[#/ ५ धणय शदि बह उसे टदल्ने और दूसरे किसी स्वभाव को व्यर्थ अप- 


रस 


7 5 घाटा बच्दा हैं, तो उतनी हृदतका उमर खोज में वह निप्फल 


[# 4 दाह धयपए शादिन का “उत्कान्ि-शास्त्र'ं, कोपाटविन का 
गटर टिक दंग 


दा दोभद या मधमसउ्जी दवा जीवन! 
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पढे या किसी भी प्राणी के जीवन का अवलोकन करें, बाय 
पायेगे कि च॑तन्‍्य की इस शक्ति के द्वारा ही इस समार में विरि 
योनियो के जीव अपना-अपना जीवन बिता रहे है । जो लायक हो? 
जीवे (सर्वाइवल आँव द फिटेस्ट) का मतलब जो गरीर से वलवावः 
वही जी सकता हे इतना सकुचित नही है, बल्कि ईश्वर-दत्त प्रक्तिर 
एक शक्ति के रूप में परिवत्तंन करके जो अपनी परिस्थिति का मार 
कर सकता हैं, “वही जी सकता हुँ” ऐसा होता है । 

तात्पर्य यह है कि मुझे या मुझ-जैसे दूसरे सवो को हमारे लः 
में वद-परम्परागत उत्तरी ठुई अहिंसा का ही विकास करना चाहिए | 
अहिसा का विक्नास करके स्वाभिमान, निर्भयत्ता और सफलतापूर्वक 
वृत्ति के मनुष्य या प्राणी का सामना करने का मार्ग हमे खोजना चाहि 

अब हम इसी का आगे विचार करेगे । 

३. अहिसा के प्राथमिक नियम 
अहिंसा-विज्ञान की खोज में नीचे लिखी बाते मेरी समझ्न में 
मिक नियमों के रूप में मानी जानी चाहिएँ । 

(१) अहिंसा के ही विकास और सस्कार-द्वारा शक्ति पैदा की 
का हमारा निश्चय होना चाहिए । तत्कालीन लछाभ-हानि कीं दा 
हिंसा के तरीके आजमाने से था हिंसा-वृत्ति पैदा करने की चेप्टा कीं | 
यह शव्ित उत्पन्न नही की जा सकती । 

(२) अहिंसा का डरपोकपन, असाहस आदि से तलाक करा” 
चाहिए और वचपन से ही अहिंसक साहस और वीरता बढाने कें डॉ 
की योजना करनी चाहिए । 

(२) अहिंसा का एक व्यक्तिगत गुण या विभूति के हर 
नही, वल्कि सामाजिक शक्ति के रूप में विक्राप होना चाहिए। एक 7 
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रण देकर इसे समझाता हूँ | 'दूरदशेत' दूरश्षवण' आदि सिद्धियाँ योगा- 
स्थान की विभूति के रूप मे कोई व्यक्ति प्राप्त करता है, यह भ्राष्ति 
इसकी अपनी व्यक्षितगत ही रहती है / परन्तु विज्ञान-द्वारा प्राप्त तार, 
इेद्ीफोन, रेडियो आदि सिद्धिया सामाजिक है । अथवा एक दूसरा दुष्टान्त 
दीजिए । महाभारत में 'मोहास्त्र', 'आस्नेयास्त्र', “वरुणास्त्र' आदि अनेक 
अप्रो का जिक्र है। भिन्न-भिन्न मन्त्रों के अधीन होते के कारण इन 
सब अस्तो का उपयोग उसी व्यक्ति द्वारा हो सकता था, जिसने वे मन्त्र 
सिद्ध विये हो । परुतु आज के हिंसा के साधन वैज्ञानिक होने के कारण 
उनवी भपेक्षा बहुत ज्यादा समाजगत हे । इसी तरह जिस अहिंसा को 
हमें मिद्ध करना है वह किसी “राग-द्वेषविषातिरहित” "पूर्ण विरागी' 
पुग्प द्वारा सिद्ध किये हुए गुण के रूप में नही, लेकिन सामाजिक जीवन 
व्यतीत करनेवाले, काम-क्रोधादिक विकारो से कुछ न कुछ पराभूत होते- 
वाठे और फिर भी स्वभाव और वृद्धि दोनों से शान्ति चाहनेवाले लोग 
जिस तरह रेडियो या फोन का उपयोग कर सकते हे, उस तरह जिसका 
उपयोग का सके ऐसी अहिंसा सिद्ध करनी हूँ । 

(४) संगठन से पैदा होनेवाली हरएक सामाजिक शक्ति की 
एफ मर्यादा हमसे भूलनी ने चाहिए । हमारा संगठन हिंसक हो या अहि- 
सव, एवा हृदतवा उसमे जान-माठ का खतरा रहता ही हैं । जब हम 
फौज हारा अपनी रक्षा करने की सोचते हे तव हम यह अपेक्षा नहीं 
परते वि हमारे देश के एक भी व्यक्ति की मृत्यु के विना और देश की 
६ एनि एए बिता ही उसका बचाव हो जायेगा। लछेकिन इस 
से एग एव ४20 वो जटाते है कि थोडी-सी हानि सहन कर लेने 
दणटा तन होगा, अथवा स्वेस्व-वाण से बचने के लिए इतनी 


< २७ 
४ सादा 


एस गनिदाय है। गहिसवा सगठन के विषय में भी इसी तरह 
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सोचना चाहिए । अब उचित व्यवहार्थ सवाल तो यह है कि समाजक्ञ 
अहिसक सगठन से ज्यादा खतरा है या हिसक सगठत से ? यद्रपि इस 
निश्चित उत्तर तवतक नही दिया जा सकता जबतक कि हम ए 
निष्ठावान, कुशछ और अहिंसक शिक्षण पाया हुआ समाज निर्माण करा 
कर सके हे, तो भी, इतना तो ज़रूर कह सकते हे कि इसमे हमें हर 
हमारे छात्र को भी आथिक ओर शारीरिक क्ठेशों का कम से कर 
खतरा है । 

(५) भआज की परिस्थिति में हमारे देश में एक हृदतक हित 
और अहिंसा को साथ-साथ चलना होगा । सख्या में अहिसक समाज वढ 
होने पर भी, हिंसक समाज बिल्कुल ही नगण्य नहीं है, भर वह माक्षों 
से सुसम्पन्न है । साम्राज्यवाद, वर्ग-विग्नट आदि नामो से हम जिसे 
चानते हे उसका सच्चा स्वरूप यदि देखा जाये तो हिंसा के साधनों 
सम्पन्नता और उसका अभाव ही हिंसक और अटिसक समाजों की परे 
स्थितियों के बीच का भेद है । जो लोग हिंसा के सावनों से सस्पव ह 
उनकी रक्षा की जिम्मेदारी की चिन्ता करने की अहिंसक समाज कीं 
जरूरत नही, वल्कि ज़रूरत तो यह है कि अगर वह साधन अहिं्ी 
समाज के विरुद्ध प्रयृततत किया जाये तो वह निकम्मा किस प्रकार कि 
जा सकता है ? 

इसका ज्यादा स्पष्टरूप से विचार किया जाये तो शस्त्र, घन, भरी 
वल, अधिकार, उम्र, लिंग, कौम, विद्या, बुद्धि, धर्म या दूसरे किसी वेंहे 
का उपयोग, जो छोग उन बलो से, वचित है, उनकी सेवा और भलाई * 
लिए किये जाने के बदछे जब उन कमजोर लोगो का दमन करनें के 
लिए किया जाता हो, तो अहिंपक समाज के पास ऐसी शव्वित होती 
चाहिए, कि जिससे वह उस गलत रास्त से जानेवाली झगित को निर्कार्गी 
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ठहर सके । थाने नि शस्त्र, निर्धेन, निबेल, पराधीन, वालक, स्त्री 


दलित, अनपढ, मदबुद्धि, साधु आदि लोगो की वह विशज्येष परिस्थिति 
' एक कमी के रुप में नही वल्कि एक शक्ति के रूप में प्रकट होनी 
" चाहिए । यह अनुभव तो घोडा बहुत सभी को हे कि बालक, स्त्री और 
साधु अपनी स्थिति का गक्ति के रूप से सफल उपयोग कर सकते है । 
* बाज दफा वह उपयोग शक्ति के भान से नही वल्कि लाचारी को भावना 


॥ 


पृ 


0 


ही 


में होता है । कमी-कभी कपट से भी होता है। इसलिए उसमे गुस्सा, 
हू ख, दम्भ आदि दोष भी होते हे । शायद इस ओर हमारा खयाल नही 
गया कि मनुष्य समाज से निर्वल, अपग ओर निधेव छोग अक्सर अपनी 
उस कमी को बदौलत ही अपना जीवन टिका सकते है। साग और 
नीएंग भिखारी की अपेक्षा अबे, लूले, लूगडे, रोगी भिखारियो को क्‍यों 
ज्यादा दान मिलता है ? चारो ओर वेकारी हो तो भी इनकी यह 
अपगता ही उन्हे जिलाने में समर्थ होती है । बहुतेरे भिखारी यह जानते हे 
कि अपगता भी एक णवित हैँ, इसलिए जान-वूझकर अपग वनने या 
एपने बालकों को अपग करने की युवितर्यां भी वे काम में लाते हें । 
लविन ये सव मार्ग अज्ञान और वेयवितक सकुचित दृष्टि से खोजें गये 
ए। उनवा छानपूर्वक और समाज-हित की दृष्टि से शोधन नही हुआ । 
पिर भी, इन विकृत यूकिवियो की एक निश्चित अनुभव पर रचना हुई 
६ । दह यह कि प्रत्येक मनृप्य मे कोमलता और समभाव होता है, दीन के 
प्रति बन्यूभाव और आदरभाव होता है, और जो उसे जाग्रत कर सकता 
ए वर जीवन में निभ सकता है । कभी-कभी उसके वल पर अन्याय्य और 
लनृदित शगे भी पूरी वरा ली जाती हैं । तव जहाँ अपने पक्ष में न्याय 
एऐं। बह भफलल्‍ता दे दिपय में सदेह की रूम गूजाइश है। 


४ एपण देवर एने सप्द करता हूँ । अहिसिक कलह अथवा सत्या- 
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ग्रह एक पुरुष और उसकी मानिनी स्त्री के झगड़े की तरह है । माक्ति 
अपने पति से रूठती है, ठेकिन उससे द्वेप नही करती । अपने पतिर 
अहित की इच्छा तो वह तनिक भी नहीं कर सकती | उमका ता 
करने के लिए नही वल्कि उसे और भी ज्यादा वश्य में करने के लिए व 
उससे रूठती हैँ | लेकिन इसके लिए वह उसके पैरो पडना, भांति 
करना, भीख माँगना या अपना स्वाभिमान खोना आदि उपाय नी 
करती । इस मूल बात को पकडकर कि उसका पति उससे या वह बार 
पति से प्रेम करती है वह अपनी शक्ति प्रकट करती है । मतलव व 
कि जिस बात को हमारा प्रतिपक्षी एक विपत्ति या नि सहाबता समझ 
है उसीको अपनी शक्ति बनाने में हमारी सफलता की कुजी है । 

(६) विग्रह चाहे हिसक हो या अहिसक, अन्त में जीत किस ते 
होती है ? शुद्ध दृद-युद्धों के कुछ प्रसग छोड दे, तो दूसरे सब झगडातें 
अवलोकन से पता चलेगा कि जीत का अन्तिम आधार किसी पक्षी 
स्थूल बल नही, वल्कि जैसे-जैसे विग्नह बढता जाये वैसे-वैसे प्रतिपक्षी के 
दिल में हमारी शक्ति के प्रति आदर और खुद अपने प्रति अश्द्धा गे 
शका आदि की वृद्धि हे। अग्रेज, देशी नरेश या किसी कौम के हैं 
में हमसे लडते हुए भी अगर हमारे प्रति आदर बढता रहे तो हम मेँ 
निश्चय मानले कि अन्त में जीत हमारी ही होगी। मगर यदि उ्ें 
दिल में हमारे प्रति अनादर बढता जाये तो एकाघ चार वे हमारी शरा 
में भा भी जाये तो भी हमें समझना चाहिए कि वे फिर लड़ने ले 
होगे । यह आदरबुद्धि हिंसक और अहिंसक साधनों के अनुत्तार 
अलग-अलग निमित्तों से पैदा हुई हैं । हिसक साधनों में जिन नि्मित्तो 
के जरिये स्वताश का डर पैदा होता है, उनके कारण भरे 
बढता है । महिंसक साधनों में हमारे चारित्र्य का परिचय हीते में 
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“आदर बढ़ता हैं। “आदर-बुद्धि” को सस्क्ृत में भय भी कहते है 
एछग्रेजी में इसके लिए 'ओऑ' (/७० ) शब्द है) इसी अर्थ मे ईश्वर हे 
।भयाना भय” कहा है--अर्थात्‌ आदरणीयो के भी आदरणीय । यही अर्थ 
“एप कहावत का भी है कि 'भय बिनू होइ न प्रीति! | आजकल हम भय 
-पब्द से मिर्फ "आपत्ति का डर” ही समझते हे | पर यह सकुचित अर्थ 
पह । ब्गर्थ-सा बाप और राम-सा पुत्र हो तव भी पुत्र के मन मे पिता के 
लिए एक तरह का आदर-युक्‍त भय रहता है । गुरु इनाम देनेवाले हें, 
: यह जानते हुए भी विद्यार्थी उनके पास जाते हुए अवसर काँपता है। 
ज्प्प ताह अपने से श्रेष्ठ पुरुष के लिए जादर के कारण डर होता है, 
कै ऐसा आदर-रप भय होने मे दोष नही हैं और आखिर में इस प्रकार का 
-:भेय ही कलह का अन्त करता है । इस अर्थ में 'भय विनु होइ न प्रीति' 
>ववीली कहावत ठीक ही हूँ । यदि कांग्रेस की ओर देखें तो साफ मालूम 
[- होगा कि जितने अज मे उसके प्रति विपक्षी या जनता के दिल में आदर 
“7, उतनी ही उसकी णवित हैं । 

-“.. मतलब यहू कि हिंसक दल की तरह अहिंसा का ध्येय भी प्रतिपक्षी 
हैओ दिल में आदर उत्पन्न करता हैं । इसके लिए शरीर, मन और वाणी 
हे संयम, घन ओर रत्री के विषय में उच्च शील, सरलता, अगुप्तता, 
(४ +विपक्षों का सम्पूण अभय दान अपने पक्ष के अनुशासन का उत्कृष्ट 
 पलित, उद्योगिता, विविध त्याग, कष्ट-लहन आदि उसके साधन हे-। 


दि 
कि 


को और वयाबि इसमें पश्मवल्ल का त्याग हैं इसलिए ये ही अहिंसा के साधन 
( । एससे वाणी का जहर, गप्त चालवाजो, प्रतिपक्षी को घोखा देने, 
# पाने, परेशान करने बादि की हिकमते, जालूस, चोरी, तिकडम, स्वार्थ- 
; पीप्ने «पद शाजियों वा प्रयोग सफल हो जाये तो भी ये सव छलू-प्रपच 
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हज जल परनेदारे होने के कारण अषहिसक यूद्ध में माखिर हमारी 


षण्३ 


१०६ अहिसा-विवेचन 


ही हानि करते हे । इस तरह अहिसक युद्ध में उच्च चरित्र जीत के दि! 
अनिवार्य है । 

(७) और एक महत्त्व की बात यह है कि अहिंमक मार्ग पर रह 
वाले समाज को अपने मन में यह खूब अच्छी तरह ममझना चाहिएर 
कितना ही विकट और जीवन-मृत्यु का बिग्रह क्यों न हो उसमे प्रति 
के अहित की इच्छा नही की जा सकती, जिससे उसके मन में हमारे 
क्रोध, तिरस्कार या बैर पैदा हो ऐसी भाषा या व्यवहार लडाई के 
में भी नही किया जा सकता | उसका जान-माल खतरे में है, ऐ 
दहशत उसके दिल में नही पैदा की जा सकती । 

(८) और अत में सबसे बडी वात है चैतन्व में श्रद्धा । मंत्र वि 
शक्तियों का उद्भव चैतन्य से है और उसीमें उसकी स्थिति है। वह 
साधनों की वह माता हैँ, और उनपर प्रभुत्व रखती है | किसी भी पार 
स्थिति को वश्ञ में करने के छिए आवश्यक रूप में वाह्य शर्किर्ती 
करने की वह क्षमता रखती हैँ । जो एकाग्रता से उसकी खोज करती तु 
उसके द्वारा वह प्रकट होती है और फैलती है । हिंसक साधनों की खीर * 
लिए मेहनत उठानेवालो के सामने उन रूपो में वह प्रकट हुई है, अ्हिए 
तप करनेवालो के सामने उनके अनुकूछ रूपो में प्रकट होगी । 
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अहिसा के बारे मे कभी-कभी गहरे और जटिल सवाल किये जाते 
इनमें से कुछ का में यहाँ थोडा विचार करना चाहता हँ। 
(१) प्रशन--पूर्णता प्राप्त किये बगेर सम्पूर्ण अहिसा शक्‍्य नही 
गाधीजी खुद भो अपनी अहिंसा को अधूरी मानते है। तो फिर सारे 
जज को या हमारे जैसे अपूर्ण व्यक्तियों को अहिंसा की सिद्धि किस 
है मिल सतती है ? 
उततर--कभी-फभी बहुत गहरे विचार में उतर जाने से हम गगन- 
हारी बन जाते हे । कमरत करनेवाला हरएक व्यक्ति दोडती हुई 
टर रोबाने, या चार-पाँच मन का पत्थर छाती पर रखने, या गामा 
बराबरी काने की शवित प्राप्त नही कर सकता | फिर भी, यह 
[मविन हैँ कि इन छोगो से भी बढ्कर कोई पहलवान दुनिया में पैदा 
।। जगर उन्ही को णारीरिक शवित का आदर्ण माना जाये तो साधारण 
ग्रादमी--चाह वह कितनी भी मेहनत से शरीर मज़बूत करने की 
शणिए बरे, ता भी--अपूर्ण ही रहेगा । तव वया आम जनता के लिए 
$। णसाएं हूं वे बन्द कर दिये जाये ? उत्तर साफ है कि 'नही', क्योकि 
भसाए का मर्य उद्देश्य गामा-जैसे पहलवानों को ही निर्माण करना 
नही है, दत्वि साधारण दुनियादारी में सेकडो आदमियों को जितने 
«7 शित प्रवार के शारीरिक विकास की ज़रूरत हो उतना और उस 
' ध॥ए भय दिवान बागना हैँ । जो व्यायामशाला यह करा सकती है 
२) णम सपर सनन्‍्धा बहेगे, चाहे उसके सौ साल के इतिहास में 
एशल ६ एबा ही गाग या राममृतति नले ही न निक्ण हो। इन अखाड़ो 


१०८ अहिसा-विवेचन 


में गामा और राममृतियों का सम्मान, तथा मार्गंदर्भक की हैमियतर 
उपयोग हो सकता है, लेकिन उन जैसा बनने की सवकी महत्त्वाकाट 
नही हो सकती | उसके उस्ताद के लिए भी वह कमीटी नहीं हो सकती। 

एक दूसरा उदाहरण छे लीजिए। सेनापति में युद्धशास्तक 
जितनी कावलियत चाहिए उतनी हर एक छोटे अमले में, तथा रण 
अमले जितनी काबलियत सामान्य सिपाहियों से हो, ऐसी बोर 
कोई नही करेगा । उसी तरह अगर गाधीजी की अहिसावृत्ति हर एः 
कार्यकर्ता अपने मे पा न सके, अथवा कार्यकर्ता की लियाकत साधा 
जनता में आना सम्भव न हो, तो इसमें घवराने की कोई वात नेही। 
इससे उलटी स्थिति की अपेक्षा करना ही गलत होगा | जरूरत तो 7 
खोजने की है कि अहिंसा की कम-से-कम तालीम कितनी और कि 
तरह की होनी चाहिए ? उससे अधिक लियाकत रखनेवाला मु 
एक छोटा नेता, या गाघी या सवाई गाघी भी बन सकता है। के! 
सदभिलापा व्यक्तियों के दिल में भले ही हो, लेकिन जो उसतक की 
पहुँच सकता उसे निराश होने की ज़रूरत नहीं । उसके लिए परीक्ष 
की कम-से-कम लियाकत हासिल करने का ही ध्येय रखना काफी है। 

(२) प्रइन--जिसे क्रोव आता हो, जो गुस्से में कभी बच्चो वी 
पीट भी लेता हो, जिसकी किसी के साथ बोल-चाल भी हों जाती है! 
ऐसा शख्स क्या यह कह सकता है कि उसकी अहिंसा-ब्म में श्रद्धा है ' 

उत्तर--हम इस वक्‍त जिस प्रकार की और जिस क्षेत्र की अं 
का विचार कर रहे है उसमें “गुस्से के मानी में क्रोष” और 
वैर, जहर, के मानी में क्रोच” का भेद समझना ज़रूरी है । मा, 
दिक्षक आदि कभी-कभो बच्चों पर गुस्सा करते हे और उन्हें सभा ५ 
देते हैं । रास्ते पर पानी के नल या कुएँ पर कभी-कभी स्त्रियां मे 
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बोलचाल हो जाती है | पडोमियो मे एक का कचरा दूसरे के घर में 
उडने जैसी छोटी-सी बात पर भी ज्गडा हो जाता है | बुढापे या बीमारी 
में अनेक लोग बदमिजाज हो जाते हे और छोटी-छोटी बातो से चिढते 
हैं । यह सब ऋषध ही है और दुर्गुण भी हे। फिर भी, इतने से हम इन 
लोगो को टेपी, जहरीले, या वैरवृत्तिवाले नही कहेगे। उलटे कई बार 


][+ 


यह भी पाया जायेगा कि खुले दिल के और सरल स्वभाव के लोगो में 


ही उप प्रकार का कोध ज्यादा होता है और कपटी आदमी ज्यादा सयम 


बताते है । इप प्रकार का गुस्सा जिसके प्रति प्रेम और मित्रभाव हो 
* उसपर भी हाता है। बल्कि उसीपर ज्यादा जल्दी होता हैँ, पराये आदमी 


है 


- बाम हाता है। यह रवभाव शथिक्षा, सस्कार वगैरा की कमी का 
पण्णिम हू, हेपबूत्ति का नहीं। अहिसा-धर्म में प्रगति करने और 
उसके एक जादरपान सेवक और अगुणा बनने के लिए यह बरुटि जरूर 
र होनी चाहिए | छेकिन ऐसा नहीं कि ऐसी त्रुटि होने के कारण कोई 
गी थहिसा-वर्म का सिपाही भी नहीं हो सकता। अहिंसा के लिए 
या वस्तु महत्व को है वह हैं अद्वेंघ या अवेखूत्ति । किसी ने कुछ 
नुवासात या जपमान किया हो तव उसका बदला किस तरह ले, उसे 


अ्र्थ्प्‌ 


52 


रुग्यान किय तरह पहुंचाये, आदि के विचार जिसके मन में आते रहते 
दात वो भूल ही नहीं सकता बल्कि बदला लेने के 
रब ?ी दृत्ता रहता हैं और उस आदमी का कुछ अनिष्ट हो तो 
घण शाता है, उसने दिल ने हिसा, हेपया वर की वृत्ति हैं । क्रोध 
वाये, श्योव भी हा, फिर भी, अगर मन में ऐसे भाव न उठ सके तो 
दरनेदाले का वृरान चाहने को शुभ वृत्ति 
वर प्रमगब्शान्‌ पोधघवण होता हो, तो भी वह अहिसा- 

। रवता हैं।यह दूमरी वात है कि जितनी 


दब जरिया | । नवसान 
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हदतक वह अपने गुस्से को रोकना सीखेगा उतना ही वह बहिसाईं 
ज्यादा शक्ति हासिल करेगा । तात्त्विक दृष्टि से यह कह सकते हे 
इस “चिढ के क्रोच' और “वेर के क्रोध! मे सिर्फ मात्रा का ही मेदह 
फिर भी यह भेद उतना ही वडा और महत्त्व का हैँ जितना क्रि नह 
लायक गरम पानी और उबलते हुए गरम पानी के ठीच का है । 

(३) प्रशन--बहस या भाषणों में प्रतिपक्षी का मज़ाक उ 
वाग्बाण चलाने या तिरस्कार की भाषा इस्तैमाल करने में जो बह 
भग होता है वह किस हृदतक निर्दोप माना जाये ? 

उत्तर--मान लीजिए कि हिंसा का सादा अर्थ हैं घाव करना। 
प्रहार दूसरे को घाव के जैसा मालूम होता है, वह हिंसा है, फिर' 
हाथ-पैर या शस्त्र से किया हो, या दिल में छिपी हुई वद दुआ 
हो । स्थूछ घाव जब सीधी छुरी का होता है तो कम चोट करता। 
टेढी वरछी का हो तो वदन का ज्यादा हिस्सा चीर डालता है। तर 
की तरह नुकीला दास्त्र हो तो उसका घाव और भी ज्यादा खतरा 
होता है । उसी तरह शब्दों का घाव सीधा हो तो जितनी इश्ा देती है 
उससे वाह्य दृष्टि से विनोदात्मक, लेकिन तिर॒स्कार और वक्तायु्ी 
दब्द ज्यादा चोट पहुँचाता हूँ । जो प्रतिपक्षी के नाजुक भाग को जे 
पहुँचाता है, वह घाव ही है । और यह तो हम जान सकते है कि हमार 

शब्द किसी आदमी को महज विनोद मालूम होगा या प्रहार | इसर्दिंे 
अहिसा में ऐसे प्रहार करना अनचित 

(४) प्रशन--अहिंसा में अपनी व्यक्तिगत अथवा सस्था की रहते) 
अथवा न्याय के लिए पुलिस या कचहरी की मदद ली जा सकती हैं गीं 

नही ? चोर, डाक्‌ या गुण्डो के हमले का सामता बल से कर सकें है 
या नहीं ” अहिसावादी स्त्री अपनी इज्जत पर आक्रमण करतेवा* 
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[प अहार कर सकती हैं या नहीं ? | 

-5. उत्तर--यर्स पर सामान्य जनता और प्रयत्लपूर्वक अहिसा की उपा- 
»पना करनेवाले मे कुछ भेद करना चाहिए । जो कपेक्षा एक विचारशील 

न्‍ ह सक कार्यकर्मी से की जात्ती है वह सामान्य जनता से नही की जाती । 

| मतलब, सामान्य जनता के लिए अहिसा की मर्यादा कुछ मोटी होना अनि- 
शर्य है। घ्ललिए मगर हम इतना ही विचार करे कि सामान्य जनता के 
जाए अहिसा-धर्म का कब और कितना पालन ज़रूरी समझना चाहिए तो 
ब्राफी होगा । समझदार व्यक्ति अपनी-अपनी शक्ति के मृताविक इससे 

गे बढ सकते है । 

, इस दृष्टि से, अहिसा के विकास के सानी हे जगलरू के कानन मे से 
सश्यता अथवा वाननी व्यवरथा की ओर प्रयाण । अगर हर एक आदमी 
अपने भय-दाता या अन्यायकर्ता के सामने हमेशा वन्दक उठाकर या 
आदमियों को इकट॒ठा करके ही खा होता रहें तो वह जगरू का कायदा 
वहा जायेगा । इसलिए जहाँ पुलिस या कचहरी का आश्रय लेने के 
लि. भरपूर समय यथा अनकलता हो वहाँ जो शख्स अहिंसा की उच्च 

: मर्यादा का पाढन नहीं कर सकता बह उनका आश्रय ले तो समाज के 

है (जग बावध्यवा अहिसा की मर्यादा का पालन हुआ माना जायेगा । जहाँ 

: गा देता णात्रय छेने बी गुजाइश न हो ( जैसे कि जब चोर या हमला 

है बस्तेदादा प्रत्यक्ष सामने आया हो ) वहाँ चह अपनी आत्मरक्षा के 
४07 छफ क्वौर गुनहगार को पुलिस के हवाले करने की गजे से उसे अपने 

एम राने के लिए, जितना बावश्यक हो उतने ही बल का उपयोग 
पर्व २६ उनमे होनेवादी हिदा क्षम्य मानी जायेगी । मगर बात यह हैं 
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४ पावर पर लोग उतने ही बल का प्रयोग नहीं करते। कदने 
* अप एए गुनतगार की दरो-इरी गालियाँ देते हे गौर वनी बरी 
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तरह पीटते हे कि वाज़ दफा वह अधमरा होजाता है। यह हिंसा अवम 
है, यह हैवानियत है । समाज को ऐसे वर्ताव से परहेज रखने का 
तालीम देना क्षरूरी है । अहिंसा-पसन्‍न्द समाज के लिए यह समझ हेग द 
ज़रूरी है कि हरेक गनहगार को एक प्रकार का रोगी ही मात 
चाहिए | जिस तरह तलवार लेकर दौडते हुए किसी पागल को या सलि 
पात में उद्दढता करनेवाले किसी रोगी को जबरदस्ती करके भी! 
में लाना पडता है, उसी तरह चोर, लूटेरे या अत्याचारी को पक्रव 
लेना होगा, लेकिन पागल या सन्निपातवाले मरीज को वश में करने 
बाद हम उसे पीटते नही रहते । उल्टे उसको रहम की दृष्टि से देव 
है । यही दृष्टि दूसरे गूनहगारो के प्रति भी होनी चाहिए | उसे है 
पुलिस को सौपते हे इसके मानी ये हूँ कि वेसे रोगियों का इलाज करते 
वाली ससस्‍्था के हाथ में हम उसे दे देते हे । यह सच है कि यह नर 
भी आज ऐसे ही अज्ञानी उस्तादो की बनी हुईं है, जो पुराने जमाने 
शिक्षको की तरह यह मानते है कि “चमोटी छागे चमचम, विद्या की 
झमझम ।” लेकिन यह दोप समाज-विज्ञान के और अहिंसा के विंका्त डे 
साथ सुधरनेवाली चीज हैँ । यह सस्था सुधरकर एक प्रकार की अस्पताए, 
पाठशाला या खास बस्ती भले ही बन जाये और उसका नाम भीम 
ही बदल दिया जाये, फिर भी गुनहगारो का कव्जा लेनेवाली स्व व्‌ 
वही रहेगी । 

सामाजिक दृष्टि से हिंसा-अहिंसा का जो वाद है, उसे इस तरह * 
अनिवार्य आत्म-रक्षा के विपय में छेडने की जरूरत नहीं हैँ। परत्तु तले 
या माने हुए, हको की प्राप्ति और कतंव्यो की अदाई के बारे में हैं 
इसका विचार करने की जरूरत है। हम हिन्दुस्तानी लोग कह ' 
“स्वराज्य हमारा जन्मसिद्ध अधिकार है ।” मुसलमान कहते है, गाय 
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तुर्वादी करना हमारा हक हैं।” अथवा 'मतजिद के आसपास शात्ति 
“ना हमारा कर्तव्य हुँ ।” हिन्दू कहते हे, 'बाजे बजाना हमारा हक हे 
था 'गो-हत्या रोकता हमारा कतेंव्य है ।' सवर्ण कहते है, 'हरिजनो को 
दूर रखना हमारा धर्म हैँ ।! हरिजन पक्षपाती कहते हे 'समानता उनका 
हक हूँ---४सी तरह मज़दूर, किसान, मालिक, जमीदार, राजा, प्रजा, 
और भिन्न-भिन्न राष्ट्र अपने हक या कतंव्य का दावा एक दूसरे के सामने 
पेश करते है । 

हक या कर्तव्य की यह बुद्धि व्यक्तिगत हो, छोटी या बडी कौम 
की हो या सारे राष्ट्र की हो, उसका फैसला करने का अन्तिम साधन 
दौन मा है ? जबरदस्ती मारपीट ? युद्ध ? अगर हम यह कहे कि 
हमारा विश्वास अहिंसा में ही हे, तो उसके मानी होते हे, इन साधनों 
फा त्याग । किसी भी हक को हासिल करने, या कतंव्य को अदा करने 
के लिए गाली-गलीज, जबरदस्ती, मारपीट, युद्ध, तोडफोड, आग-अगार 
भशरदि नही किये जा सकते। प्रतिपक्षी के प्रति तिरस्कार नहीं बताया 
जा सवता और उसके दिल मे दहशत भी नहीं पैदा की जा सकती। 
एदनी बातो को अच्छी तरह समझकर तदनुसार बर्ताव करने का नाम हैँ 
अहिया की तालीम' । यह तालीम यदि कार्यकर्ता जौर आम जनता को 
मिल जाये तो कह सकते हे कि छोग अहिसात्मक आन्दोलन के लिए 
तैयार है । १९३० के, तथा चम्पारन, वारडोली, वोरसद बादि के 
सेप्याग्ररो में साधारण जनता इस बात को इसारे से ही समझ गयी थी । 
उसने एक खाती हृदतक उसी तरह वर्ताव भी रकखा था। उन वक्‍त 
स्स एव दी हदी करनेदाले या उसवी ज्लावश्यकता पर शका करनेवाले, 
पा सटने झक्षगत णान्दोलन करनेदाले कोई मेता न थे। आज वह वायु- 
एएल एही है। इस दायुभण्डल को फिर से पैदा करना और लोगों में 
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ऐसी एक बलवान निष्ठा कायम करना कि जिससे कितनी ही विपरीत 
बाते कही जाने पर भी वे किसी भी हक या घ॒र्म के लिए अहिसा की 
मर्यादा न तो्ें अहिसावादी सेवक का ध्येय हैं। आम लोगों के हि 
अहिसा-धर्म की इससे अधिक गहरी व्याख्या मे उत्तरते की जहरत नही 

अहिंसा-शक्ति के प्रयोग की खोज करनेवाले सेवको को वेगक ज्यार 
गहरे अथं में उतरना होगा । इसलिए जिन प्रसगो में आम लोगो के 
पुलिस, कचहरी या बल का आश्रय लेने की छूट हो सकती है, क 
पर भी वह अहिसक इलाज को ही आजमाने का, या नुकसान सहन के 
लेने का सकल्‍प कर सकता है । जब यह सकलप वह अपने व्यक्ति 
सम्बन्ध में करेगा तभी तो अपनी सस्था के लिए करने का अधिका 
उसे हो सकता है । बल्कि यह भी हो सकता है कि व्यक्तिगत मामत 
में इस सकल्प पर चलते हुए भी अपने अधीन सार्वजनिक सस्या )े 
सम्बन्ध में वह उसपर न चले । यह बात हरएक कार्यकर्त्ता की अर्प 
भहिसावृत्ति और प्रयोग के प्रति निष्ठा की दृढ़ता पर अवलवित है। 

(५) प्रइन--जहाँ कौमी झगडे न हो वहाँ अहिंसा को मुख्य का 
किस तरह बनाया जा सकता है, और अहिंसक इलाज की खोज किंग 
तरह की जा सकती हैं ? 

उत्तर--कौमी झगड़े का अर्थ सिफे हिन्दू-मुसछमानों का झगड़ा ही। 
किया जाये, वल्कि झगडा-झमेला करनेवाले दो पक्ष जहाँपर है वहाँ कौर्म 
झगडे का अ्रस्तित्व माना जाये । इस अथे में हमारे कमनसीब देश में शावः 
ही कोई ऐसा क्षेत्र मिलेगा जहाँ यह स्थिति न हो । फिर जहाँपर सब 
निर्वेछ को सताता है वहाँ दो पक्ष पैदा हुए न हो तो भी अहिसक इलाज वी 
खोज के लिए क्षेत्र है । उदाहरणार्थ, कुछ स्थानों में परम्परागत प्रात्री 
रूढि से कुछीन मानी गयी जातियाँ, नीच कही जानेवाली जातियों 
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उम प्रकार पद्धतिपूर्वक हुक्म चलाती हे, और उनको ऐसी वहशत में 
रखती आयो हे कि उन दलित जातियो में अपना एक पक्ष निर्माण 
करने की भी हिम्मत नही हैं । वाहरी दृष्टि से कह सकते हे कि यहाँ न 
कौमी झगड़े हे न वे पक्ष । लेकिन सचमृच में यह स्थिति झ्लगडे से भी 
ज्यादा भयकर हैं और कभी न कभी तीक् झ्लगड़े का स्वम्प ले लेगी । 
वहाँपर दलित वर्ग मे अहिसा-युक्‍्त जागृत्ति करन्ता और अधिकारभोगी 
वर्ग मे कतंव्य का भान पैदा करना सेवक के कार्यक्षेत्र मे आा जाता हैं । 
जो इसका इलाज ढूंढ सकेगा वह हिन्दू-मूसलमानों के झगडो का अन्त 
करने के इलाज की शोध में भी अपना हिस्सा अदा करेगा । 


8५६; 
अहिंसा की मर्यादाएँ 


“क्या अहिंसा की शक्ति अपरिमित है ? हम जो-जो उद्देश्य अपने 
सामने रखे, वे सब क्या अहिसा से सिद्ध हो सकते हे ? क्या एक मर्याद् 
के बाद हमें कामयाबी के लिए हिंसा का सहारा नही लेना पड़ेगा ?” 

विश्वविद्यालय के अध्यापको की एक खानगी सभा में मुझसे इन 
सवालो के जवाब देने को कहा गया था । 

मेरा जवाब इस प्रकार था -.. 

में मानता हूँ कि अहिंसा के व्यवहार की कुछ स्वभावसिद्ध मर्यादा 
हैँ । जैसे--दूसरो को नृकसान पहुँचानेवाले हम आप अहिंसा सेव 
तो हासिल कर सकते है और न उनको कायम ही रख सकते है। मसत्न्‌ 
यदि आप किसी ऐसी राजनैतिक व्यवस्था की स्थापना या रक्षा करना 
चाहे, जिसमें अग्रेज, मुसलमान, हिन्दू या देशी राजा अथवा कि 
आशिक वर्गो की हुकूमत दूसरो पर चले, तो आप अहिसा से काम वहीं 
ले सकते । जो वात राजनैतिक व्यवस्था पर लागू है, वही दूसरी सारी 
यवस्थाओं के लिए भी उतनी ही छागू है। छेकिन, यदि आप ऐसी राज 
नेतिक, सामाजिक और आ्थिक व्यवस्था कायम करना चाहे, जिसती 
उहेश्य हर एक व्यवित के समान रुतबे और समान सुयोगो का उपभोग 
करने में आनेवाली रुकावटों को दूर करना हो, तो ऐसी व्यवस्था आप 
सम्पूर्ण रूप से केवछ अहिंसा के द्वारा स्थापित कर सकते हूं । 

दुप्टता के प्रयोग या रक्षा के लिए मनृष्य ने हमेशा हिंसा से ही 
काम लिया है। कभी-कभी बुराई के प्रतिकार के लिए भी उससे दिनों 
का प्रयोग किया है । जो दृष्टता की रक्षा या प्रयोग करना चाहता हूँ, 
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वह झभी अहिसक क्रिया का वन्धन नहीं मानेगा | अगर वह अहिसा का 
श्रेय लेने का दम भी भरना चाहेगा, तो वह ऐसी परिस्थिति पैदा करेगा 
कि उसके लिए प्रत्यक्ष हिसा के प्रयोग की ज़रूरत ही न रहे और उसके 
- विपक्षी के लिए हिंसा का प्रयोग निष्फल हो । याने वह शस्त्रास्त्रो से 
( म्तना लैस और सुसज्जित हो जायेगा कि उसके प्रतिपक्षी के लिए 
“ उसका सामना करने या बदला लेने की कल्पना भी करना दुश्वार हो 
“ जाये । उसके धर्म-गास्त्र मे बिना बदला लिये कष्ट-सहन का कोई स्थान 

नही हो सकता । 
एसलिए कोई भी साम्राज्य-निर्माता--चाहे वह नाजी, फंसी अथवा 
४“ #टिण पद्धति का हो या जापानी, मुसलमानी बौर हिन्दू-पद्धति का-- 
““ अहिसा का मखौल किये विना नही रह सकता । वह हिंसा फा ककत्तेंब्य 
है साबित करने के लिए हर एक धर्म के भास्त्रो में से प्रमाण उपस्थित करेगा । 
४... “विन, कुछ ऐसे साथाज्य-विरोधी सच्चे जिज्ासु भी हैं, जो अहिसा 
& वें) वार्यक्षमता के विषय में निसदिग्ध विश्वास प्राप्त करना चाहते 
४ | । वया जहिंसा अपने-आप म मनुष्य के न्‍्याय्य अधिकारों की प्राप्ति 
४ 5) रक्षा का, यायो कहिए कि मनुप्य जिन अन्यायो को जनुभव करता 
€ ६ भौर जिनके विपय में किसी को कोई सन्देह नही रह गया है, उन 
£ धन्‍्यायों के निवारण का, पर्याप्त आयूध हैँ ? वह जिज्ञासू हिंसा से 
[£ “पता गया हैं और दूसरे कारगर उपाय की तलाघ में हैँ । वह रास्ता 
& “पटता हुआ अहिसा की तरफ बढता हैं, लेविन हर कदम पर उसे 
र₹+ऐ एाता एँ कि वया सचमृच यह राह उसे मज़िले-मक्सूद पर 

ए्‌ पं 


ध पत्र वे जनका वा तो यह दादा हू कि सच्याप्रह बपने-शाप में 
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ह€, जी रणय छोर समानता पर रझूडी हुई दुनिया की 
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नवरचना कायम कर सकता हूँ और इस विधान की रक्षा के लिए हिमा 
की सहायता की ज़रूरत नही रहेगी। हम जानते हे कि एक हृद तक मारी 
दुनिया ने उस दावे को मान लिया है । यह स्वीकृति हिंसा गौर भहिना 
के गण-दोषो की तात्तविक चर्चा का ही परिणाम नही है | वल्कि यः 
प्रत्यक्ष अनूभव का परिणाम है कि अहिंसक प्रतिकार ने ब्रिटिश सत् 
की जडे हिला दी हैं । 

परन्तु अभी बहुत-कुछ करना वाकी है | तबतक हिसा के एक का 
क्षम पर्याय के रूप मे अहिसा का पूरा-पूरा स्वीकार नही होगा। दुगिंय 
में अभूतपूर्व हिसा के इस आक्रमण के सामने बहादुर से बहादुर हि 
भी काँप उठे इसमें आश्चर्य नही । 

सत्याग्रह का प्रवर्तक कहता है कि उसके सिद्धान्त में उसका विश्ला' 
इतना दृढ कभी नहीं था जितना कि आज है । उसे ऐसा प्रतीत होता 
कि हिंसा के पैर अब उखड गये है । यद्यपि हममे इतनी अद्भुत श्रद्धा 
हो तो भी यह कार्य जितना उसका है, उतना ही हमारा भी है। इसलि 
उसकी आज्ञाएँ वजा लाकर हम उसकी मदद कर सकते हे, क्योकि उप 
मार्ग के अलावा दूसरा विकल्‍प तो हिंसा का ही हो सकता है । औरह 
रोज़ देख रहे हे कि न्याययुक्‍त व्यवस्था कायम करने में हिंसा निर्ण 
सावित हो रही है । उतनी उज्जवल श्रद्धा और ज्ञान से नहीं, तो के 
से-कम सच्ची मेहनत से हम उसका उपाय आजमाये, तो हज तो ह 
गिज नही हो सकता । उसके पक्ष में सारे ससार के धामिक पुरुषो : 
अनुभव हूँ । हम उसे तुच्छ न समझें । 


'मणडल?” का गांधी-साहित्य 
महात्मा गांधी की रचनाएँ 
£ शात्मकथा $ विश्व-साहित्य का एक अनमोल रत्त। उपनिषदो- 


सा पवित्र और उपन्यासो-जंसा रोचक | बापू द्वारा सत्य की साधता के पथ 
) रुप-रेखा । नवीन और सस्ता सस्करण १) विशेष सस्करण १॥) 


क्षिप्त मस्करण ( पाठ्यक्रम के लिए ) ॥]) 
२. दक्तिण अफ्रीका का सत्याग्रह - 'सत्याग्रह' की उत्पत्ति और 
क्षिण अफ्रीका मे उसके प्रथम प्रयोगो का इतिहास १॥) 
३. अनीति की राह पर सथम और ब्रह्मचर्य पर लिखे हुए 
नदो लेख ॥<८) 


४ ब्रह्मचय $ सयम और ब्रह्मचर्य पर लिखे हुए नये लेख... ॥]] 
४», हमारा कलंक : अप्राप्प इसका अग्रेज़ी सस्करण 'ब्लीडिग 
एड मण्टल से मिलता हैं । १) 
६ स्वदेशी पग्रासोद्योग * स्वदेशी और ग्रामोद्योग पर लिखे 


गाश्ख 


।)) 

७, युद्ध ओर अटिसा युद्ध और अहिंसा पर लिखे हुए लेख ॥॥|) 

८ गीतावोध * गीता का सरल तात्पय॑ “] 

६ सगल्न-प्रथात्‌ ; सत्य, अहिसा, ब्रह्मच्य भादि एकादश ब्रतो 
९ प्रदचनन के, 


। १० अनासक्षियोग गीता की सरल टीका ८) इलोक-सहित ७) 
जर्द |) 
/ सर्वोदिय रस्किन के 'अन्दु दिस लछास्ट' व्य रूपानतर ८) 
५ हिन्द-रव॒राज़ . रदराज वी हमारी समस्या पर लिखी पुरानी 
या गाज भी ताजी हू ्ट 
प्रासमसेणाप्राम्सेदा पर लिस्ग हथ्य निवन्ध छ] 
४ सत्यवीर सुकरात यूदान के महापुरुप सुकरात के मुकदमे 


हक लक अक शिलिअपेटला 
४ इणद दा राचक शौर शिक्षाउद वर्णन “) 


लंड ऋ.. श्टो 


स््ति 


|, 
ट 
१ 


न्‍ न 


४ 


४॥९ 


(९) 


१४- सत्याग्रह : क्‍यों, कब ओर केसे ? : सत्याग्रह क्या क्र 
और केसे शुरू किया जाये इसपर लिखे हुए लेख 9) 

गांधी-सम्बन्धी ग्रन्थ 

१. गांधी-विचार-दोहन : श्री कियोरछार घ० मशस्वाता- 
इसमे महात्मा गाघी के विचारो को विपयानसार वर्गीकरण द्वारा सकृक्ति 
किया गया हूं, ॥| 

२. इंग्लेण्ड में महात्माजी श्री महादेव ह० देसाई--गाबीर 
की दूसरी गोलमेज़ परिषद के समय की यात्रा का सुन्दर सरस वर्णन ॥॥ 

३. गांधी-अभिनन्दन-ग्रन्थ सम्पादक-श्री सर्वपल्ली राधाढ्ृष् 
इसमें विदेशी और भारतीय सतो विचारको, विद्वानों और लोउनेताओ 
के गाधीजी पर लिखे गये तात्तविक लेख हे | मूल-ग्रथ की अन्तर्राष्री 
ख्याति हैं । उसीका हिन्दी अनुवाद १) ॥ 

४- वापू श्री घनश्यामदास बिडला-गाघीजी का अत्यन्त मिट 
से किया हुआ अध्ययन, रोचक स्मरणीय प्रसगो से पूर्ण, कई भाषाओं 
में अनुवादित, देश में सर्वेप्रशसित; १३ सुन्दर चित्रों सहित॥£, 
सजिल्द १॥), हाथ कागज पर छपा २) 

६. डायरी के पन्ने श्री घनश्यामदास बिडला-गाधीजी के सा 
दूसरी गोलमेज् परिपद में हुई लेखक की यात्रा का रोचक, ज्ञाववर्ती 
वर्णन, गोलमेज़-नाटक के नेपथ्य का परिचय । अनेक चित्रों सहिंत ॥) 
सजिल्द १!) 

७. महात्मा गांधी श्री रामनाय 'सुमन'--अप्राप्य 


सोल-एजेंसी प्रकाशन 


८. गांधीवाद की रूपरेखा श्री रामनाथ “सुमन'--गावीवा 
का गभीर और मननीय विवेचन ४ 


>>«»०5.«>««»मानत- «जम, 


न्य 


घ न 
३/ १३/ ९३/ १४/ १३/ १४/ १५३/९१/ ९३/ ६३/ १॥/ (2... 


हल 00 पल आर 
१६/१॥/ ६३/ ३३/१३/१७/ २)। ११/ 38/ १3/१३/ १)/ १३/ ३९३/ २)/ १५ १)/ १३१ )१३/ ३ 


हि 


हि 


ज्् 


हे न 





छ।७/ऐ/ ७/ ऐ/७/ ७/ छ/ ऐ। ऐ॥ ऐ। छ/ ७॥ क। ९ छ। ऐ। ऐे। एै। ऐे। 


व्यास्यान सार-संग्रह पस्तकसाल्य का ३७ वाँ पृष्प 
श्रीसज्जैनाचाय 
पूज्य श्री जवाहिरछालजी महाराज के 


व्याख्यानों में से 
#& सर्ता सदनरखा हु 
[ सती मयश्रेहा ] 





सम्पादक ओर प्रकाशक-- 
श्री साधुमार्गी मेन 
पूज्य श्री हक्‍्मीचन्दजी महाराज 


की सम्प्रदाय का 
द्तिच्छु आवक सण्डल, रतलास (मालवा) 


सुट्व-घबे० हमीरसछ लूणियाँ 
ध्प्यक्ष-दि डायमण्ड ज़ुबिली (जैन) प्रेस, अजमेर 


चलना, 





| “) २०८०० 


दि० संचत ५९९६ धर ॒ 

जे अद्ध सस्झर्रुण 
दीर सबतद्‌ २४६६ *+ खि सल्य 0 प्रथम संस्करण 
पी सब ६०६५९ 
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ज और छपाई की लागत से इस पुस्तक का | 

द मूस्य ॥) हे * 

लेकिन ; 

: भीनासर ( बीकानेर ) निवासी 
४ श्रीमान्‌ सेठ 

है मगनमलजी नथमलजी बाँठिया 

६ रण 

; आधी लागत देकर । 

अपने स्वर्गीय पिता 

४ श्रीए सेठ फतेहचन्दर्णी बॉ।डिया । 

छः $ 

: पुण्य-स्शति 

के 

5 यह पस्ताक अच्छे मुल्य ॥-) । 

: वितरण कराई है। ; 








कट 22% 22 440 





भ्रीमज्जैनाचार्य पूज्य श्री १००८६ श्री जवाहिरलालजी 
मशराज के व्याख्यानों मे से सम्पादित मदनरेखा' नाम की 
यह पुस्तक व्याय्णन सार-संग्रह पुस्तकमाला' का ए७वचाँ 
पुष्प €। इससे पहले के पुष्पों को पाठकों ने जिस सद्भाव 
मे अपनाया उसके कारण मण्डल को प्रोत्साहन मिला और 
मण्डल ने यह १७ वा पुष्प भी प्रकाशित किया है। 


यह पुस्तक प्रकाशित होने से पूर्व श्री अखिल भारतवर्पीय 
'बेतास्थर रथानकवासी जैन कान्फ्रेन्स ऑफिस, बम्बई को 
भजवार साहित्य निरीक्षझ समिति हारा प्रमाणित करा ली 
गए । 


मण्डल हारा प्रवाशित पुस्तकों की कीमत क्वल फागज़ 
भर छपार थी लागत फे अन्दाज से ही रखी जाती हे। 
सस्णदन आदि किसी प्रकार के खच का भार पुस्तको पर 
नेएे डाटा जञाता। फिर भी यूरोपीय युद्ध के कारण कागल और 
एए३ व साधनों घी कीमत वटुत वढ गई हैं. इसलिए क्वल 
बाणज शार छपाएँ की दृष्टि से इस पुस्तक की कीमत ॥>] 


बल पललल 


होती है। परन्तु भीनासर निवासी श्रीमान्‌ सेठ मगनमहजे 
नथमलजी वॉठिया ने आधी छागत प्रदान करके यह पुस्तः 
अपने स्वर्गीय पिता श्रीमान्‌ सेठ फतेचन्दजी वॉटिया की 
पुण्य-स्घृति मे अद्धे मूल्य ।-] में वितरण कराई है। इसके हिए 
हम वॉटठिया बन्धु की उदारता की सराहना करते है तथा 
स्वर्गीय सेठ फतेहचन्दजी का चित्र ओर उनका संक्षिप्त परिचय 
इस पुस्तक में दे रहे है । 


अन्त में हम इस निवेद्न के साथ अपना वक्तव्य समा 
करते है, कि श्रीमज्जैनाचाय पूज्य श्री जवाहरलालजी महाराज 
साहब के व्याख्यान साधु भाषा मे ही होते है, फिर भी यदि 
संग्राहक सम्पादक आदि से भाषा और भाव मे कोर बट 
रह गई हो, तो उस त्रुटि के लिये संग्राहक और सम्पादक ही 
जिम्मेदार हैं। पाठकों की ओर से ऐसी किसी ब्ुटि की सूचना 
मिलने पर हम उस च्रुटि को मिटाने के लिए सदब तयार 
हैं। इत्यलम्‌ । 


भवदीय--- 
रतलाम वध & 
मार्गशी्प झुका (  डिपन्द श्रीत्रीमाल, ने पीतलिया 
प्रतिपदा सेक्रेटरो प्रेसिडैण्ट 


सं० १९९६ वि० | श्री साधुमार्गी जैन पूज्य श्री हक्मी चन्दजी 
महाराज की सम्प्रदाय का हितेच्छु 
श्रावक मण्डल, रतलाम . मालवा ) 


७५3७ २७७७ ७५१७ ७५७७ ७७७ 5०% ५७०२७७5४३३४६७७३७५ ३५ ७७३५३७३७०३६३७००७३७७७७७३७७७३४७४०४७७०७३०७०७४३४७०१ 
405 39७ 3७७७-७-७-:२७-७:७ ७ ७-७७-३७-३% ६७-७७-३७-३%७-३७-७७-.१ ) 





८ हर का 
ध््प्‌ां 
न 
पति छ 
ि ढ 
7 
ये ०३ | सा 
क्र कप २४ प 
रु ॑ कि 
य पा! ] ..9ज्ये 
कि ध् र् 4 
प्रा आर अत 
हि ! 
९ ४ [२ ' 
प्र अत 
च्य है (ए 
ब्ूर हा हु 
7) 4 
र्घ के! 
दर 
कफ 
९० छ 
पि 
ः 
4; ः 
2. -:5:५:९६:५:५:६०५:५०६:४:४६५:४६६६४:६६६४६:६६४%६४६४६५%५:४६४६६६%६४%$६%६%%%५%५%५%७५४५७५७५%५४५%५%७%३५३२३+७ १७%) ७ ३. 


खर्गीय श्रीमार सेठ फतेहचन्दजी बॉटिया 


का 


*> खाक्तिक फरिचियः €+ 


वैनननगएनफगत2२:२त32२न2२ नानक... बनी कै. वननई3.न्‍"++ 


गलकत्ते की खुप्रसिद्ध फर्स 'मेनरूप फतेहचन्द, ३० सूंगा 
पद्टी' के सस्थापक सेठ फतेहचन्दजी चॉटिया का जन्म भीनासर 
(बीछानेर ) में वहां के खुविख्यात बॉठिया परिवार मे सम्बत्‌ 
(६६४ मे हुआ था। आपके पिता का नाम सेठ मेनरूपजी था। 
पेठ परतेहचरग्दजी चार भाई थे। दो भाई आप से बड़े थे ओर 
एक भाई छोटे थे। आप वाल्यकाल से ही धम-प्रेमी थे, इस 
पारण साधथु-समायम, व्याय्यान-भश्रवण ओर तपोपचास करते 
परत पे। उदार-स्वभाव होने के कारण आप समय-समय 
पर धर्म पाये में यथाशक्ति सुत्त-हस्त से व्यय किया करते थे। 
आपने अल्पयय से एी व्यापार सम्वन्धो कारोबार सम्हाल 
त्थि था, जिसे उत्तरोच्तर उज्नत करते गये थे और व्यापार 
मे अय्छी स्याति प्राप्त को थी । 


एजावस्था समीप जावकर आप अपने ऊपर का व्यापारिक 
भार पम एरने लगे आर अपने छोटे भाई लक्ष्मी चन्दजी के पुद्द 
गादर नदाजज्जी तथा अपने दोनों पु मगनमलजी एवं 
पमतजी पर डालते गये। घोरे-घीरे जापने सस्दत्‌ १६८८ में 


हरकत 


अपने ऊपर का समस्त व्यापारिक भार उतार दिया और 
अपनी जन्मभूमि भीनासर मे रहकर सनन्‍्त-समागम एवं धर्म 
ध्यान में ही अपना समय लगाने रंगे । इस प्रकार पॉच व 
न घार्मि 

तक पूण धार्मिक जीवन व्यतीत करने के पश्चात्‌ आप अस्वस्थ 
रहने लगे। रुग्णावस्था मे आपके बड़े भाई श्री ऋषभचन्दर्त 
के सुपुत्र सेठ बहादुरमलूजी बॉठिया ने आपको अन्त सम्रय 
तक बहुत धर्म-सहाय्य दिया। 


कुछ समय तक अस्वस्थ रहने के पश्चात्‌ सेठ फतेहचन्दूजी 
समाधि-पू्वक खमत-खमावना करके सम्बत्‌ १६४३ पौ' 
विदी ६ को नश्वर शरीर त्याग स्वर्गवासी हुए और अप 
पीछे उज्ज्बल कीत्ति तथा विशाल खुखी परिवार छोड़ गये। 


आपके पितृ-भक्त पुत्र श्री मगनमलजी और श्री नथमल् 
ने इस पुस्तक की लागत का आधा व्यय अपने पास से 
देकर अपने स्वर्गीय पिता श्री की पुण्य-स्घृति मे यह पुस्तक 
अर्द्ध-मूल्य में वितरण कराई है। आशा है कि धम्म-प्रेमी जनता 
मगनमलजी और नथमलजी की इस उदारता का लाभ लेकर 
उन्हें प्रोत्साहित करेगी | इत्यलम । 


४ 
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रितानुदाद का एद्देश्य है, शास्त्र फे जनद्वितकारी सूक्ष्म 

उपदेश को स्थूछ रूप से जनता के सामने इस तरह 

सना, कि जिसले जनता उस सूक्ष्म उपदेश को सली भाँति हृद्यंगम 
पर सगे, उससे ऐने वाले छाभ को जानकर उसे व्यवद्दार में 
ढा सब और उस उपदेश फे विरुद्ध आचरण करने से होनेवाली 
एनि दो समझ कर, बेसे झावरण से पचे । साधारण जनता, 
सृत्र रुप से दिये गये एपदेश को समझने, धारण करने भौर 
प्ययार में छाने पे असमण होती है। इसलिये कुशल उपदेशक 
एोग, उस उपदेश को पघरितानुवाद से गैँथकर जनता के सामने 
खत (, जिससे कि वह उपदेश जनता के छिएपग्राप्य हो सके। यदि 
पो( व्यक्ति, साधारण जनता को रंग घताकर उससे यह कहे दि 
'र रंण मे हाथी भी है, घोल भी है और दूसरे समस्त पदार्ध भी 
६. था बनाये जा सकते हैं, ठो साधयएण जनता इस दात को सहसा 
रेधाकार त परेगी । छूंकित जब कोई दिह्ृद्यर उसी रं से ऐसी 
पी: दवा टेता ऐै, तद छबता की समझ में यह थात आजाती है 


सती मदनरेखा २ 


कि वास्तव मे, रंग मे हाथी, घोड़ा और दूसरी चीजें हैं। इ॥गे 
प्रकार, सूत्र रूप उपदेश भो साधारण जनता की समझ में नहींग्र 
सकता, परन्तु जब उस उपदेश को चरितानुवाद का जामा पहन 
दिया जाता है, तब वद्द उपदेश जनता के समझने भादि में सह 
हो जाता है । 

सती मयणरहा की यह कथा भी, इसी उद्देश्य से कहो जाते 
है। मथणरहा प्राकृत नाम है, जिसका संस्क्रत है मदनरेखा। झा 
कथा मे जिस सती का चरित्र है, उसका नाम भमदनरेखा' उसे 
सौन्दर्य के कारण था। वह ऐसी सुन्दरी थी, कि जैसे मद 
( काम ) की मूत्ति ही हो । लेकिन उसकी कथा, उसके सौद 
के कारण, उसकी प्रशंसा करने के लिए नहीं कही जा रही है । भाप 
इस कथा के कहने का एक उद्देश्य है, महा रूपवती मदनरेखा का शी 
पाछन, पति का कल्याण करना और स्वयं को जीवन मुक्त बनाना। 
मदनरेखा के सन्‍्मुख एक ओर तो ऐसा अलोभन था, कि जिसे 
साधारण स्री का फँस जाना और शील-श्रष्ट द्वो जाना बहुत सम्भी 
माना जाता है। दूसरी ओर उसके सामने ऐसी विपत्ति थी, है 
जो अन्तिम सीमा की कही जा सकती है। ऐसी विपत्ति पे 
छुटकारा पाने के लिए, शील नष्ट न करनेवाली स्लियाँ बहुत कम 
निऋलेंगी । लेकिन सती मदनरेखा ने, न तो प्रलोभन में पढ़ 
ही शील नष्ट क्रिया, न विपत्ति से छुटकारा पाने के लिए ही। 


प्राक्थच 


| 
है. 





यरि तछना की जावे, दो परिस्थिति की विषमता को दृष्टि से, 
' मंदनरेखा, भील पालन में सीता से सी बढ़ी हुईं थी। रावण ने 


“ छीता को जैसे प्रछेभन दिये थे, बेस ही प्रछोभल, मद्नरेला के 
्रछ राजा मणिरथ ने थी मदनरेखा को दिये थे। लेकिंच पति 
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जी. 


दी हत्या, गर्भवती एवं अकेली होती हुई भरी रात्रि के समय में 
उस गमन, बन में पुत्र प्रसव, हाथी का प्राणघातक प्रकोप भौर 
जिस विद्याधर द्वारा रक्षा हुईं, उसीके द्वारा सतीत्व-हरण का प्रयत्र 
थादि पति का साथता, सीता को व करना पद्ता था। राबण 


- पे, यों रएने पर थी; सीता को यह आशा थी, कि में अपने पति 
" गम घीड़ ही मिल सक्ूंगी। किन्तु युगवाहु की हृत्या के पश्चात, 


गदपरेया के लिए ऐसी कोई आधा न थी । उसका वत्तंमान भी 


ड़ धि [4 
: धन्पदार पूर्ण था और भविष्य सी। फिर भी मदनरेखा ने, उस 


अ या ए (्‌ व् 
- फाष्दार पृ" बच्तेगान या भ्रद्िष्य का अन्त करने के लिए, 


पपता सतीत्य जही ल्यथाया । 

सषनरेसया की कथा वाहने णा एक उदच्दध्य तो यह है जो उपर 
पदाण गया [ और दूसरा उच्तेत्य है, पति का पारलीक्षिक भविष्य 
(पाता। एरिप्यों, पाय' यह समझती है, दि हसाया और पतिक्ता 
पेण्त्प पदक गाहरुय घत वियाते पे लिए, पररपर दिपय जन्य सुख 
कर ते गा पी 3, ए ले 
घोगर व हिए, सम्तान उत्पज्ष दरस दे। लिए, या गाहस्थय जीदन 


" पार्ण॑य रहपता ० ढिए है। हम या हमारे पति, इससे 


सती मदनरेखा + 








कि वास्तव मे, रंग मे हाथी, घोड़ा और दूसरी चीजें हैं। $४ 
प्रकार, सूत्र रूप उपदेश भो साधारण जनता को समझ मे रहा श्र 
सकता, परन्तु जब उस उपदेश को चरितानुवाद का जाम प्छ |: 
दिया जाता है, तब वह उपदेश जनता के समझने भादि में मछ |. 
हो जाता है । 

सती मयणरहा की यह कथा भी, इसी उद्देश्य से कहो जा 
है। मथणरहा प्राकृत नाम है, जिसका संस्कृत है मदनरेखा। ३ 
कथा मे जिस सती का चरित्र है, उसका नाम 'मदनरेखा' उस 
सौन्दर्य के कारण था । वह ऐसी सुन्दरी थी, कि जैसे मश 
( काम ) की मूर्ति ही हो । लेक्किन उसकी कथा, सके सौदा 
के कारण, उसकी प्रशंसा करने के छिए नहीं कही जा रही है। आए 
इस कथा के कहने का एक उद्देश्य है, महा रूपवती मदनरेखा का शी 
पाछन, पति का कल्याण करना और स्वयं को जीवन मुक्त बनाना। 
मदनरेखा के सन्‍्मुख एक ओर तो ऐसा प्रढोभन था, कि जिस 
साधारण स्त्री का फँस जाना और शीरू-भ्रष्ट हो जाना बहुत सम्भ 
साना जाता है। दूसरी ओर उसके सामने ऐसी विपत्ति थी, ह 
जो अन्तिम सीमा की कही जा सकती है। ऐसी विपत्ति | 
छुटकारा पाने के लिए, शीलछ नष्ट न करनेवाली स्त्रियाँ बहुत # 
निकलेंगी । लेकिन सती मदनरेखा ने, न तो अछोमन में पढ़ा 
ही शील नष्ट किया, न विपत्ति से छुटकारा पाने के लिए ही। 


प्राकथन 
३ प्राकथ 





"यदि तुलना की जावे, तो परिस्थिति की विषमता की दृष्टि से, 
"मदनरेखा, शीरू पालन में सीता से सी षढ़ी हुईं थी। रावण ने 
* स्रीता को जैसे प्रतेभन दिये थे, वेसे ही प्रोभन, मदनरेखा के 
ः ज्ये. राजा मणिरथ ने भी सदनरेखा को दिये थे । लेकिन पति 

की हत्या, गरबती एवं अकेली होती हुई सी रात्रि के समय में 
। वत्त गसन, वन सें पुत्र प्रसद, हाथी का प्राणघातक प्रकोष और 
“ जिस विद्याघर द्वारा रक्षा हुई, उसीके द्वारा सतीत्व-हरण का प्रयत्न 
९ आदि स्थिति का सामना, सीता को व करना पढ़ा था। रावण 
: के यहाँ रहने पर भी, सीता को यह आशा थी, कि में अपने पति 
: राम से शीड ही मिल सकेगी । किन्तु युगबाहु की हत्या के पश्चात, 
; मदनरेखा के छिए ऐसी कोई आशा न थी । उसका वत्तेसान भी 
। अन्धकार पूण था और भविष्य भी। फिर भी मदनरेखा ने, उस 
अन्धकार पूण वत्तमान या भविष्य का अन्त करने के छिए, 
अपना सतीत्व नहीं त्यागा। 


है काभांब 5 > 


सदत्तरेखा की कथा कहने का एक उद्देश्य तो यह है जो उपर 

. बताया गया हैं और दूसरा उद्देश्य है, पति का पारलीकिक भविष्य 
पुधारना | खियाँ, प्रायः यह समझती हैं, कि हमारा और पति का 
सम्बन्ध केवछ गाहेस्थ्य घम निभाने के लिए, परस्पर विषय जन्य सुख 
भोगन के छिए, सन्तान उत्पन्न करने के छिए, या गाहेस्थ्य जीवन 
में पारस्परिक सहायता के लिए है। हम या हमारे पति, इससे 


सती मदनरेखा + 


कि वास्तव मे, रंग मे हाथी, घोड़ा और दूसरी चीजें हैं। गे 
प्रकार, सूत्र रूप उपदेश भो साधारण जनता की समझ मे नहीं तर 
सकता, परन्तु जब उस उपदेश को चरितानुवाद का जामा पर 
दिया जाता है, तब वह उपदेश जनता के समझने आदि में मल 
हो जाता है । 
सती मयणरह्ा की यह कथा भी, इसी उद्देश्य से कहो गा 
है। मथणरहा प्राकृृत नाम है, जिसका संस्कृत है मदनरेखा। 
कथा मे जिस सती का चरित्र है, उसका नाम 'मदनरेखा' उसे 
सौन्दर्य के कारण था । वह ऐसी सुन्दरी थी, कि जैसे गा 
काम ) की मूर्ति ही हो । लेक्षिन उसकी कथा, उसके सौतः 
के कारण, उसकी प्रशंसा करने के लिए नहीं कही जा रही है । आप 
इस कथा के कहने का एक उद्देश्य है, महा रूपवती मदनरेखा का शीः 
पारछून, पति का कल्याण करना और स्वयं को जीवन मुक्त बनाना 
मदनरेखा के सनन्‍्मुख एक ओर तो ऐसा प्रोभन था, कि जिस 
साधारण ख्री का फँस जाना और शीर-अ्रष्ट हो जाना बहुत समः 
माना जाता है। दूसरी ओर उसके सामने ऐसी विपत्ति थी, * 
जो अन्तिम सीमा की कही जा सकती है। ऐसी विपतति 
छुटकारा पाने के लिए, शील नष्ट न करनेवाछी स्त्रियाँ बहुत $' 
निकलेंगी । लेकिन सती मदनरेखा ने, न तो प्रछोमन में पई 
ही शील नष्ट किया, न विपत्ति से छुटकारा पाने के लिए | 


प्राक्थन' 
| क्कथ 


“यदि तुलना की जावे, तो परिस्थिति की विषमता की दृष्टि से, 
7" प्रदूनरेखा, शीरू पालन में सीता से सी बढ़ी हुई थी । रावण ने 
# सीता को जैसे प्रतमन दिये थे, वेसे ही प्रढोभन, मद्नरेखा के 
ः ह्येप्ठट रुजा सणिरथ ने सी सदनरेखा को दिये थे। लेकिन पति 
की हत्या, गभवती एवं अकेली होती हुई सी रात्रि के समय मे 
/ बस गसल, बन सें पुत्र प्रसद, छवाथी का प्राणघातक प्रकोष और 
/ जिस विद्याधर द्वारा रक्षा हुईं, उसीके द्वारा सतीत्व-हरण का प्रयत्न 
+ भ्ादि त्थिति का सामना, सीता को न करना पड़ा था । रावण 
:£ के यहाँ रहने पर सी, सीता को यह आशा थी, कि में अपने पति 
£ राम से शीद्ध ही मिल सकूँगी। किन्तु युगबाहु की हत्या के पश्चात, 
', मदतरेखा के छिए ऐसी कोई आशा न थी। उसका वत्तसान भी 
6 अन्धकार पूण था और भविष्य भी। फिर भी मदनरेखा ने, उस 
न अन्धकार पृण वत्तंसान या भविष्य का अन्त करने के छिए, 
£ अपना सतीत्व नहीं त्यागा। 
/ सदनरेखा की कथा कहने का एक उद्देश्य तो यद्द है जो उपर 
4 पैताया गया हैँ और दूसरा उद्देश्य है, पति का पारलीकिक भविष्य 
/ उेंपारता। खियाँ, प्रायः यह समझती हैं, कि हमारा और पति का 
; पम्धन्ध केबछ गाहस्थ्य घ निभाने के लिए, परस्पर विषय जन्य सुख 
: भोगने के लिए, सन्तान उत्पन्न करने के छिए, या गाहस्थ्य जीवन 
४ मे पारस्परिक सहायता के छिए है। हम या हमारे पति, इससे 


५ प्राक्धन 


चरित्र से प्रकट है। महाराजा मणिरथ के अनेक रानियाँ मोजूद 
थी, और वह चाहतातो राजा होने से और अनेक राजकुमारियो 
के साथ विवाह कर सकता था, परन्तु अपनी कन्या समान मानी 
जाने वाढी भनुज वधु पर कुदष्टि डाछ कर उसे अपनी पत्नी 
बनानी चाही व उस पर अपना अधिकार करना चाहा, परिणाम 
स्वरूप उसे बन्धु-घातक बनना पड़ा, अपना जीवन भी खोना 
पढ़ा और नरक की यातना खहने को नरक गति प्राप्त करनी पढ़ी, 
यदि वह इन्द्रियो का गुलाम न बनता, कामवासना पर संयम 
रखता, और अपने अधिकार से बाहर की वस्तु परन छलचाता 
तो ऐसा दुक्खान्त परिणाम क्यो आता ९ 

इस प्रकार इस कथा में प्रधानतः तीन उपदेश हैं । एक तो 
कितनी भी अनुकूछ या प्रतिकूछ परिस्थिति आवे, खब का सामना 
करके शीछू पर दृढ़ रहना। दूसरा दाम्पत्य सम्बन्ध को केबल 
इहछोकिक सु्खों के छिए ही न समझना, किन्तु अपना स्वार्थ त्याग 
कर के भी एक दूसरे का पारठौकिक जीवन सुधारने का अयक्न 
फना । और तीसरा उपदेश है, इन्द्रियों पर संयम करना, 
ईन्द्रियों के वश न होना, यानि ममत्व को स्यौदित कर देना। इन 
उपदेशों के सिवा, जब चरित्र वर्णन होता है, तब प्रसंगवश अन्य 
थोदे बड़े उपदेश भी आते ही हैं । इस कथा में भी इन तीन 
भधान उपदेशों के सिवा और भी छोटे बढ़े ऐसे कई उपदेश 
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अधिक कुछ नहीं कर सकते, न दाम्पत्य-सम्बन्ध पूरी तरह निभाने 
के लिए, अधिक कुछ करने की आवश्यकता ही है। यह समझने 
के कारण ही, पति जब मरने लगता है, तव स्लियाँ रुदन करके, 
मृत्यु शेया पर पढ़े हुए अपने पत्ति को अशान्त हृदय बना देती हैं, 
उसके चित्त को, सांसारिक ससत्व अथवा चिन्ताओं में ढाल देती 
हैं। परछोक सुधारने के लिए जिस आत्म-शुद्धि की श्रावश्यकता 
है, उस आत्म-शुद्धि के अ्रतिकूछ वातावरण बना देती हैं. और इस 
प्रकार पति का परलोक बिगाड़ देती हैं। सती मदनरेख्ना ने, इसके 
विरुद्ध आदर्श रखकर यह बताया है, कि दाम्पत्य-सम्बन्ध, इहछौरिक 
जीवन भी छ्लेश रद्दित करने के लिए है और पारछोकिक जीवन भी | 
इस प्रकार इस कथा का उद्देश्य यह बताना है, कि झ्ियाँ, अपने 
पति का बिगढ़ता हुआ परछोक किस प्रकार सुधार सकती हैं । 
इस कथा का तीसरा उद्देश्य यह बतलाना है कि जो शब्द 
रूप, गन्ध, रस और स्पशे आदि भोग्योपभोग साधनों की मयोद 
नहीं करता है. वह विषय वासना और भोग पीपासा को सीमित 
नहीं करता हुवा इन्द्रियों का गुढाम बन जाता है । ओऔचित् 
अनौचित्य के विचार को विस्मृत होकर इन्द्रियो की ठ॒प्ति के डिये 
सदा छालायित बना रहदता है, उसका परिणाम क्या द्वोता है वह 
कैसा २ अनथ कर डालता है। तथा उसका इह॒लोक, परढोक 
कैसा बिगड़ता है, यह्द इस कथा में आये हुए मद्दाराजा मणिरथ के 
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चरित्र से प्रकट है। मद्दाराजा सणिरथ के अनेक रानियाँ मोजूद 
थीं, भौर वह चाहता तो राजा होने से भौर अनेक राजकुमारियो 
के साथ विवाह कर सकता था, परन्तु अपनी कन्या ससान मानी 
जाने वाढ़ी भनुज वधु पर कुदृष्टि डाल कर उसे अपनी पत्नी 
बनाती चाही व उस पर अपना अधिक्वार करना चाहा, परिणाम 
स्वरूप उसे बन्घु-घातक बनता पड़ा, अपना जीवन भी खोना 
पढ़ा और नरक की यातना सहने को नरक गति प्राप्त करनी पढ़ी, 
यदि वह इन्द्रियो का गुलाम न बनता, कामवासना पर संयम 
रखता, और अपने अधिकार से बाहर की वस्तु परन छलूचाता 
तो ऐसा दुक्खान्त परिणाम क्यो आता ९ 

इस प्रकार इस कथा में प्रधानतः तीन उपदेश हैं । एक तो 
कितत्ती भी अनुकूल या प्रतिकूछ परिस्थिति भावे, सब का सामना 
करके शीछ पर दृढ़ रहना । दूसरा दाम्पत्य सम्बन्ध फो केवल 
इहलोकिक सुखों के छिए ही न समझना, किन्तु अपना स्वार्थ त्याग 
फर के भी एक दूसरे का पारछौकिक जीवन सुधारने का प्रयत्न 
फणा । और तीसरा उपदेश है, इन्द्रियों पर संयम करना, 
एन्द्रियों के वश न होना, यानि ममत्व को मर्यौदित कर देना। इन 
उपदेशों के सिवा, जब चरित्र वर्णन द्योता है, तब प्रसंगवश अन्य 
छोटे बढ़े उपदेश भी भाते ही हैं । इस कथा में भी इन तीन 
प्रधान उपदेशों के सिवा और भी छोटे बढ़े ऐसे कई उपदेश 
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मिलेंगे, जो आत्म कल्याण से सहायक हैं। इस कथा में आये 
हुए उपदेशो को, जो पूरी तरद्द हृद्यंगम करके व्यवहार मे छावेगा 
वह तो अपने आत्मा का पूण कल्याण कर सकेगा और जो आंणिक 
पालन करेगा, वह्द आंशिक छाभ ले सकेगा । चरितानुवाद द्वारा 
उपदेश देने वाले का उद्देय तो यही रहता है, कि जनता, इस 
चरितानुवाद द्वारा दिये गये उपदेश को पूरी तरह अपनावे और 
आत्मा को जीवन मुक्त बनावे । 


रा श कक कट ९. 
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रतव से, सुद्शनपुर नाम का एक नगर था। 

खुदशनपुर के राजा का नाम था, मणिरथ । 

सणिरथ, न्याय नीती कुशछ और क्षत्रियोचित गुण सम्पन्न था। 

मणिरथ के छोटे भाई का नाम युगबाहु था। युगबाहु, अपने भाई 

की तरह वीर कौर कछा कुशछ होने के साथ द्वी, विनम्र भी था। 

जिसकी यह कथा है, वह सती मयणरहा या मदनरेखा, युगबाहु 
को घरस-पढी थी । 

मणिरथ और युणवाहु दोनों भाइयों में, परस्पर पूर्ण स्नेह 


था। सणिरथ, अपने छोटे भाई युगबाहु को पुत्र की तरह मानता, 
ट 
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उस पर पूण विश्वास रखता और उसकी सुविधा का भो समुचित 
रूपेण ध्यान रखता । इसी श्रकार युगबाहु भी, अपने बड़े भा 
को अपने पिता के समान आदरणीय मानता, उसकी इच्छा के 
विरुद्ध कोई कार्य न करता, तन सन से उसकी सेवा करता, उसके 
प्रति विनम्र एवं आज्ञाकारी रहता और अपने हृदय में, स्तम्म में 
भी उसके प्रति दुभोव न आने देता । तात्पय यहद्द कि दोतों 
भाइयों में आदश स्नेह था । दोनों, दो देह एक आत्मा के समान 
रहते थे । 

एक दिन मणिरथ ने विचार किया, कि मेरा भाई युगवाह 
वीर, विनम्न, न्याय नीति कुशछ और मेरा पूण भक्त है। वह 
मेरा उत्तराधिकारी होने के सर्वथा योग्य है। इसलिए यही 
अच्छा होगा, कि में युगबाहु को युवराज पद देकर अपना उत्तर 
धिकारी घोषित कर दूँ । अभी राज्य का कार्य भार सुझ शकेते 
पर ही है, लेकिन जब में युगबाहु को युवराज बना दूँगा, वत्र ढंग 
भार उस पर भी पड़ जांवेगा। जिससे मेरे पर का भार हलक 
हो जावेगा । इस प्रकार विचार कर उसने, युगबाहु को अ्रपन| 
युवराज वनाने का निश्चय किया । 

दूसरे दिन प्रातःकाल, मणिरथ, अपने निम्वय पर प्रस+ 
होता हुआ बैठा था। उसी समय युगबाहु आाया। अपने ब 
भ्राता को प्रणाम करने, उसकी छुशछ जानने एवं कोई सेवा-काः 
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हो तो उसे सुनने फे छिए, थुगबाहु नित्य प्रातःकाछ मणिरथ की 
: सेवा में उपस्थित हुआ करता था। उसने, अपने छिए ऐसा 
 नियस ही बना लिया था। इस नियस के अनुसार, युगबाहु, 


मणिरथ फे सामने उपस्थित हुआ ओर उसने सणिरथ को प्रणाम 


' किया। सणिरथ ने, युगबाहु को नित्य से अधिक स्नेह एवं 


जा चु 


भानन्द्‌ पूवंक आशीवोद दिया । पारस्पारिक कुशढ-प्रश्न के पश्चात्‌ 
युगबाहु ने सणिस्थ से कहा, कि आज सें, आपको नित्य से बहुत 
अधिक आतनन्दित देख रहा हूँ । क्‍या में यह जानने फे योग्य हूँ, 
कि आज ऐसा कौनसा हषे-ससाचार है, जिसने आप ऐसे गम्भीर 
मद्ाराजा पर भी जत्यधिक प्रभाव डाला है ९ 

युगबाहु का कथन सुनकर, सणिरथ ओर भी अधिक प्रसन्न 
हुआ। उसने युगबाहु से कद्दा, कि क्‍या कोई ऐसी बात भी द्वो 


४ सकती है, जो मैं तुम से गुप्त रखूँ ९ मैंने, आज तक तुम से न तो 


फोई दात गुप्त रखी ही है, न भविष्य में गुप्त रखने की इच्छा ही 
हैं और जिस बात के लिये तुम पूछ रहे हो, वह बात तो विशेषतः 
तुम्ही से सम्बन्धित है, इसलिए उसे गुप्त रखने का कोई कारण 
ही नहीं है । प्रिय युगबाहु, मुझे आज अवश्य द्वी अत्यधिक 
प्रसन्नता है छौर प्रसन्नता का कारण है, तुम्दें युवराज बनाने का 
भरा निश्चय । मैंने, तुम्हे अपना युवराज बनाने का निश्चय किया 
है। इस महान्‌ घुभ निणय के कारण ही, मुझे प्रसन्नता है। मेने 


सती मदनरेखा | 


सोचा, कि इस समय राज्य के काय का भार मुझ अकेले हो पर 


| 
) 


है। जब में तुम्हें युवराज बना दूँगा, तब मेरे ऊपर जो भार 


है, वह दो भागों मे घट जायगा और अद्ध भाग तुम्दारे क्यों 
पर आ पड़ेगा । 

मणिरथ का कथन सुनकर, युगवाहु, सकुचाकर इस तरह 
नम्न हो गया, जैसे उस पर कोई स्थूछ भार आपड़ा हो | उसकी 
आँखे नीची हो गई । उसने मणिरथ से कहा, कि पृष्य अ्राताजी, 
क्या बिना युवराज पद पाये, में आपकी सेवा करने और आपका 
भार बेंटाने में कुछ आनाकानी करता था, जो आपने मुमे थुवराज 
पद देने का निम्चय किया ? युवराज पद लेकर उसके बदले में 
सेवा करना, यह मेरे लिए एक कलंक जैसी बात होगी। यह तो 
मेरी तुच्छता होगी । आपने जो विचार किया है, उससे तो यही 
स्पष्ट है, कि मे राज्य के छोभ के बिना आपकी सेवा न करता | 
समझ में नहीं आता, कि मेरे किस व्यवहार के कारण, आपके 
हृदय में मेरे प्रति यह विचार पेदा हुआ । 

युगबाहु का कथन सुनकर, मणिरथ आह्वादित द्वोकर कहने 
लगा, कि प्रिय बन्धु, तुम्हारा यह कथन भी मेरे लिए आनंदकारी 
हुआ है। मैंने, यह निश्चय न तो किसी प्रकार के सन्देंद्द या 
अविश्वास के कारण किया है, न तुम्हे, तुच्छ बनाने के लिए | 
किन्तु तुम्हारी नम्नता, सेवा एवं तुम्दारे गुणों से प्रभावित द्वोकर, 


७ कथारम्भ 


मैंने अपना उत्तराधिकारी बनाने के लिए द्वी ऐसा निम्चय किया है। 
मैं, मेरा निश्चय पूर्ण करने एवं मेरी यह आज्ञा शिरोधाये करने को 
तुम से अनुरोध करता हूँ । तुम्हारी ओर से मुझे पूण विश्वास है, 
कि तुम मेरा अनुरोध अवश्य ही स्वीकार करोगे । 

सणिरथ के कथन के उत्तर मे युगबाहु ने कहा, कि में आपकी 
आज्ञा का पाछन करता कदापि अस्वीकार नही कर सकता, 'चाहे 
ऐसा करने में सुमे अपना सिर ही क्यो न देना पड़े । में, अपना 
यह शरीर आपकी सेवा के लिए ही मानता हूँ । आपकी सेवा 
करते हुए, यदि यह शरीर नष्ट हो जावे, तो यह मेरे लिए बड़े 
सौभाग्य की बात होगी । मेरी तो आप से केवल यह प्राथना है, 
कि आप मुझे युवराज बताने का अपना निश्चय बद्छ दीजिये। 
युवराज पद, एक उपाधि है । उपाधि में पड़ जाने पर, सेवा का 
साय अधिक कठिन हो जाता है। में, इस समय निष्कांक्ष सेवा कर 
रहा हूँ । में चाहता हूँ, कि निष्कांत्त और उपाधि रहित रह कर 
आपकी सेवां करूँ। कृपा करके, आप मुमे उपाधि सुक्त ही रखिये । 

युगवाहु की प्राथंना सुनकर, सणिरथ ने उससे कहा, कि 
वदत्स, तुम भूछ रहे हो । में, तुम पर अपनी सेबा का अधिक 
भार डालना चाहता हूँ । तुम राज्य की रक्षा द्वारा मेरी अधिक 
सेवा कर सको, इसी उद्देश्य से मैं तुम्हे यह पद दे रहा हूँ । यह 
पद्‌ उपाधि तो अवश्य है, लेकिन सेवा के लिए। तुम जब मेरो 
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सेवा करना स्वीकार करते हो, तब मेरे द्वारा सेपि जाने बाहे 
सेवा-काय का भार उठाने में, आनाकानी करना उचित नहीं है। 

मणिरथ की बात का, युगबवाहु छुछ उत्तर न दे सका। वह 
इस विचार में पढ़ गया, कि मुमे क्या करना चाहिए और भाई 
को क्या उत्तर देना चाद्विए । युगबाहु को विचार में पड़ा हुआ 
देख कर, मणिरथ ने उससे कहा, कि युगवाहु! तुम अधिक विचार 
मे न पढ़ो । मेरी बात मानो । मैंने जो निश्चय किया है, वह 
बहुत सोच विचार कर ही किया है, तुम्हे यह पद देने मे, में राज्य 
की रक्षा और प्रजा का हिंत समझता हूँ । विचार करने पर, मेरा 
निश्चय तुम्हें भी उचित ही जान पड़ेगा । 

मणिरथ के इस कथन पर भी, युगबाहु चुप ही रहा । बह, 
किसी निश्चय पर न पहुँच सका । कुछ देर तक चुपचाप खड़े 
रहने के पश्चात्‌, युगबाहु, मणिरथ को प्रणाम करके अपने महल 
के लिए चल पढ़ा । माग में वह सोचता जाता था, कि मुभे 
क्या करना चाहिए और इस सम्बन्ध में किस की सम्मति 
लेनी चाहिए। इस श्रकार सोचता हुआ युगबाहु, अपने 
महल में आया । 

युगवाहु की पत्नी सदनरेखा, समकितधारिणी श्राविका थी । 
वह, अक्ष॒द्र-बुद्धि थी, हस्की बुद्धिगाली न थी । जो क्षुद्र बुद्धि 
होता है, वह थोड़ी सम्पत्ति से द्वी इतरा जाता है. और थोड़ी 


ड़ 
| 


७ कथारस्म 


विपत्ति से ही घबरा भी जाता है। जिस प्रकार क्षुद्र नदियाँ, 
थोड़े जल से हो पूर हो जाती है और थोड़ी गर्मी से ही सूख 
जाती हैं, इसी प्रकार छुद्ग-बुद्धि वाले छोग भी, थोड़ी ह्वी सम्पत्ति- 
विपत्ति से अभिमान करने छगते हैं, या घेये त्याग कर सूख-से 
जाते हैं। इसके विरुद्ध जो अक्षुद्र-बुद्धि वाले हैं, वे बड़ी से बड़ी संपत्ति 
पाकर भी न तो अभिमान ही करते हैं और न बड़ी से बड़ी विपत्ति 
से घबराते द्वी हैं। वे, किसी भी दशा में सयोदा का उल्लंघन 
नहीं करते, न छोटी छोटी बातों पर ध्यान ही देते हैं । अप्लुद्र-बुद्धि 
वालों में जो विशेषता होनी चाहिए, वह सब विशेषता मद्नरेखा 
में मौजूद थो। वह ऐसी श्राविका थी, कि जिसके व्यवद्यार 
से धरम की प्रशन्सा हो। श्राविका होने पर भी, कई ख्त्रियाँ ऐसी 
होती हैं, कि जो अपने व्यवद्दार से धर्म की निन्‍दा कराती है, और 
कई श्राविकाएँ, अपने व्यवहार से घर्म की प्रशंसा कराती हैं । जो 
अयोग्य व्यक्ति होता है, वह धर की निन्‍्दा फराता है और जो 
योग्य व्यक्ति होता है, वह घम की प्रशंसा कराता है । मयणरहा 
का व्यवहार, धम प्रशंसा कराने वाढी श्राविका के योग्य था । 
ढौकिक व्यवहार में इस प्रकार कुशल होने के साथ ही, वह, 
पारछौक्षिक व्यवह्वार सें भी पूर्ण विवेक रखती थी । बह, धार्मिक 
तत्वों एवं कथाओं को जानने वालो थी और धघमे में उसकी पृ 
श्रद्धा थी। साथ ही, वह अत्यन्त रूपवती, सुन्दर आकृतिवाली 
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एवं सौम्य स्वभाव वाली थी। संसार में यह माना जाता है कि 
«& यज््याकृते तनत्र गुणावसन्ति ”। 

यानी जिसकी आक्ृति अच्छी होती है, उसमें गुण भी अच्छे 
होते हैं । बल्कि गुण तो फिर देखने मे जाते हैं, पहले तो आकृति 
ही देखी जाती है । यह मनुष्य अच्छा है या बुरा, इसको पहली 
पहचान आक्ृति की अच्छाई या बुराई है । बेस तो, कई अच्छी 
आक्ृतिवाले छोग भी दुगुणी तथा बुरे स्वभाव वाले होते हैं, और 
कई बुरी भाकृति वालों में भी सदूगुण एवं अच्छा स्वभाव होता 
है, परन्तु व्यवहार मे विशेषतः यही माना जाता है, कि जिसकी 
आक्ृति अच्छी है, उसमे सदगुण भी हैं और जिसकी आक्रति 
खराब है, उसमें सदगुणो की भी कमी है । 

मयणरहा, सुन्दर भाकृति एवं रूप वाली थी, ओर उसमें सव 
सदगुण भी थे तथा उसका स्वभाव भी अच्छा था, उसकी प्रकृति 
सौम्य थी । उसके सम्पक में जो भी खी आती थी, उस ख््री पर 
मयणरद्दा की सौम्य प्रकृति एवं उसके सद्गुणों का प्रभाव पड़ता 
ही था। जिस प्रकार पुष्प अपनी गन्ध दूसरी वस्तु में तो भर 
देता है, परन्तु दुर्गन्ध मे पड़ जाने पर भी अपने में दुगन्ध नहीं 
आने देता, इसी प्रकार कई व्यक्ति भी ऐसे होते हैं, कि जो अपने 
सद्गुण तो दूसरे में भर देते हैं, परन्तु अपने मे दूसरे के दुगुण 
नहीं आने देते। मयणरहा, ऐसी ही स्री थी। वह अपने सम्पर्क 
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में भाने वाली स्ली को अपने सदगुण तो देती थो, परन्तु उसके 
दुगुण अपने सें तहीं आने देती थी । वह, सरल स्वसाव की थी । 
उसमें नतो अहंफार था, न छल, प्रपंच । बह, साहसिन एवं निर्भय 
थी। उसे भय था, तो केवछ पाप का। वह, झूठ से घृणा करती थी 
ओर सत्यस प्रेस करती थी। उससें, उद्वारता छूट फूट कर भरी 
हुई थी। बह, सब काहित ही चाहती थी और हित ही करती थी, 
किसी का अद्वित त॒ तो चाहती ही थी,,न करती ही थी। मतलब 
यह, कि उसका जन्म अच्छे छुछ और अच्छी जाति में हुआ था, 
उसको माता पिता के यहाँ अच्छी शिक्षा मिली थी, इस कारण 
उसमे वे सभी बाते थीं, जो एक ग्रहिणी या श्राविका में होनी 
चाहिये । वह क्ृतपुण्य थी, इससे उसको पति भी ऐसा मिछा 
था कि जो प्रत्येक दृष्टि से उसके अनुरूप एवं उसका तथा उसके 
सदूगुणों का सम्मान और विकाश करने वाला था। पति-पत्नी में, 
निष्कपट प्रेस था। मयणरहा ने, चन्द्र का स्वप्त देखकर एक पुत्र 
की जन्स दिया था, जिसका नाम चन्द्रयश था। चन्द्रयश भी, 
माता-पिता की तरह सुशील था, माता-पिता का आज्षञाकारी था, 
कौर होनहार था। चन्द्रयश के सिवाय, उसके गभ में एक और 
तलक था, जिसके यर्भ में आने के समय उसने यह स्वप्त देखा 
था, कि कल्पदृक्ष आकर मेरे पेट में उतर गया है । 


मणिरथ के ससीप से चलछकर युगवाह, अपने महल में 
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मसदनरेखा के पास आया। पति को भाया देखकर, मदनरेखा को 
प्रसन्नता हुई, परन्तु उसने देखा, कि भाज पति के मुखकमछ पर 

चिन्ता छाई हुई है और वे कुछ उदास हैं। उसने, पति का 
स्वागत-सत्कार करके उन्हे आदर पूवेक वेठाया। पश्चात्‌ उसने, 
उनसे कद्दा, कि--नाथ, आज आपको उदासी क्यों है ? आज 
तक, मेने आपको कभो भी चिन्तित नहीं देखा । आज आपको 
किस कारण चिन्ता हुई है? पुरुप को, प्रधानतः पहली चिन्ता 
अपनी पत्नी की ओर की होती है । इसके लिए मेने अपना चरित्र 
तपास कर देखा, तो उसमे ऐसी कोई ञ्रुटि नहीं दिखाई दी, 
जिसके कारण आपको चिन्तित होना पड़े। दूसरी चिन्ता सन्तान 
की ओर की होती है। अपनी सन्‍्तान में अभी एक पुत्र है, जो 
बालक है और आपकी आज्ञा का पालन करने वाह है। तीसरी 
चिन्ता, आय-व्यय सम्बन्धी होती है । अपने यहाँ इस का भी 
कोई कारण नहीं है। चौथी चिन्ता, राज्य की ओर की होती है । 
आपको यह चिन्ता भी नहीं हो सकती । क्योंकि, यहाँ के राजा 
आपके बड़े आ्राता ही हैं, जो आपसे पूण स्नेह रखते हैं, और 
आपको अपने पुत्र के समान मानते हैं। इस प्रकार में यह 
निश्चय न कर सकी, कि आपको किस यात की चिन्ता है | 
इसलिए मैं आप से यदद जानना चाहती हूँ, कि आप किस 
कारण से चिन्तित हैं । 
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सदनरेखा द्वारा किये गये प्रइन के उत्तर मे, युगबाहु ने 
उससे कद्दा, कि प्रिये! मुझे न तो तुम्हारी ओर से चिन्ता हुई 
है, न सन्‍्तान की ओर से न और किसी कारण से । में, बड़े 
भाई को वन्द्न करने गया था। वहाँ उनने, मुझे युवराजपद देने 
का अपना निश्चय सुनाया । मैंने, यह पद न देने के लिए भाई 
से बहुत कुछ कहा झुता, लेकिन उनने मेरी एक भी बात न 
चलने दी । बल्कि उनकी स्नेह एवं कृपा पूण्ण बातो ने, जैसे मेरे 
मुंह पर ताला डा दिया। मुझे चुप ही रहना पड़ा । भाई के 
इस निश्चय ते ही, सुके चिन्तित बताया है। मे भाई की अब 
तक निष्कपट एवं निस्‍्वार्थ भाव से सेवा करता रह हैँ. और आगे 
भी, मेरी इच्छा इसी प्रकार सेवा करते रहने की है, परन्तु बढ़े 
भाई का निश्चय, मेरी इस इच्छा से किसी समय भी बाधक हो 
सकता है। राज्य का छोम, मनुष्य को किसी समय भी चक्कर 
से डा सकता है, और सत्ता का सद, किसी भी समय ध्येय 
अष्ट कर सकता है। इस प्रकार एक ओर तो निःस्वाथ सेवा 
छूटने का भय है. और दूसरी ओर भाई की आज्ञा का प्रइन 
है। मुमे क्‍या करना चाहिए और में पद के प्रप॑च से केसे 
दच सकता हूँ, यह निश्चय न कर पाने के कारण ही, मुमे 


विन्ता है। क्‍या तुम इस घसं संकट से निकलने का मार्ग 
बता सकती हो ९ 
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युगबाहु का कथन समाप्त होने पर, मदनरेखा ने उससे कहा, 
कि आपके बड़े भाई, आपको युवराजपद देकर अपना उत्तरा- 
धिकारी बनाते हें वे इस प्रकार राज्य दे रहे हैं, लेकिन आप 
यह पद नहीं लेना चाहते, और इस प्रकार मिलते हुए गज्य को 
भी छोड़ रहे हैं, यह जानकर मुझे अत्यन्त प्रसन्नता हुई है। संसार 
में ऐसे छोग बहुत कम निकलेंगे, जिन्हे राज्य का छोम न हो, या. 
राज्य प्राप्त होने पर अनुचित काय से बचे रहते हों । यदि किसी 
दूसरे को यह पद मिल रहा द्वोता, तो बह असन्न होता । बल्कि 
बह ऐसा पद प्राप्त करने के छिए, उचित अनुचित प्रयत्न भी करता | 
तथा मेरे स्थान पर कोई दूसरी स्त्री होती, तो वह भी इस विचार 
से प्रसन्न होती, कि आज मेरे पति युवराज बन रहे हैं और 
मैं युवराज्षी बन रही हूँ । एवं भविष्य में मेरे पति राजा भौर 
में रानी बनूँगी। लेकिन आपको भी राज्य का छोम नहीं है, और 
मुझे भी युवराज्षी या रानी बनने की छाछसा नहों है । इस दृष्टि 
से तो मुमे आपको यही राय देनी चाहिए, कि आप किसी भी तरह 
युवराजपद्‌ स्वीकार न कीजियेगा। में, आपके कथन का पूरी 
तरह समथन करती हूँ और आपके तथा मेरे लिए, राम तथा सीत। 
के आदश पर चलना उचित मानती हूँ, परन्तु अपने यहां कि स्थिति 
दूसरी है। यदि आप, अपने बड़े भाई की इच्छानुसार युवराज- 
पद्‌ प्रदण न करेंगे, तो उन्हें दुःख होगा, जो भवांद्रनीय है । मेरा 
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तथा आपका यही कत्तेव्य है, कि बढ़े भाई जिससे प्रसन्न रहे ओर 
जो भाज्ञा दें, वह करना। इसके सिवाय, बड़े भाई की सेवा युवराज- 
पद मिलने पर भी की जा सकती है। इसलिए में आपको 
यहो सस्मत्ि देती हूँ, कि छोभ से नही किन्तु बढ़े भाई को भाज्ञा 
का पाछम करने एवं उनको प्रसन्न रखने के लिए, आप युवराज-पद्‌ 
स्वीकार करलें । हॉ, इसके साथ में यह निवेदन कर देना उचित 
समझती हूँ, कि युवराज-पद्‌ पाकर अपने मे किसी प्रकार का 
अहंकार न आनेदे, भाई की सेवा न भूलें ओर न्याय नीति विस्म्ृत 
नकरे। मुझे विश्वास है, कि आप ऐसा ही करेंगे। 

मयणरहा के इस तरद्द समझाने से, युगाबहु ने भी युवराजपद्‌ 
लेता ठीक माना। इस प्रकार दोनों की सम्मति यद्दी ठहरी, 
कि युवराजपद्‌ स्वीकार कर लिया जावे । 

मणिरथ ने युगवाहु को युवराजपद्‌ देने के छिए तैयारी कराई। 
अन्त में उसने नियत समय पर उत्सव पूवक, युगवाहु को युवराज- 
पद्‌ प्रदान किया और अपना उत्तराधिकारी वनाया । सब लोग, 
सणिरथ के इस काय से घहुत ही प्रसन्न हुए। कोई दोनों भाइयों 
के पारस्परिक स्नेह की प्रशंसा करता था, कोई छोटे भाई पर पूर्ण 
कृपा रखने फे कारण मणिरथ की प्रशंसा फरत। था, और कोई 
युगवाहु को नम्नता, सरलता, वीरता एवं श्रात-भक्ति की प्रशंसा 
फरता था । 
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मणिरथ और युगबाहु, आनन्द से रहने लगे । दोलनों भाडयों 


में आदश श्रेम था। दोनों, प्रजाहित एवं राज्य-रक्षा का ध्यान 
रखते थे । दोनों मे, भेद रहित स्नेह था | 


इस प्रकार दोनों 
भाइयो के दिन सुख पूवक बीतते थे । 


ई के 
कामासक्ति 
न फ्रेनरथ- 
संभाषयेत्‌ स्त्रियं नेव पूर्व दृष्टया च न स्मरेत्‌ । 
कथा च वज्जयेत्तासां नो पश्येज्निखितामपि ॥ 
नीचििियें ने इस श्लोक मे कहा है, कि 'सत्रीसे बात 
चीत न करनी चाहिए, पहले देखी हुई स्त्री का 
स्सरण न करना चाहिए, स्त्री सम्बन्धी कथा भी न करनी 
चाहिए, और स्त्री का चित्र भी न देखना चाहिए !” नीतिकारों 
ने इन कार्या से ऐसी क्‍या हानि देखो है, जो इनसे बचने 
पे लिए कहा है, और होते होते यहाँ तक कह डाढा है, 
कि सझ्री का साक्षात देखना तो दूर रहा, स्री का चित्र भी 
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न देखना चाहिए ९ यही, कि इन बातों के होने पर, हद 
में काम विकार जाप्रत होना बहुत सम्भव है, और जिस 
काम विकार जाग्रत हो जाता है, किसी न किसी दिन उसक 
सदाचार नष्ट हो जाय यह स्वाभाविक है। नीतिकारों की दृष्टि मे, ये 
सब बातें काम विकार जाम्त करने वाली हैं । काम विकार जाप्रत 
होने के दूसरे भी बहुत से कारण हैं, परन्तु ये कारण अधान हैं, 
और इन कारणो में से भी स्री का देखना सब से अधिक सर्यकर 
है, इसलिए इस सम्बन्ध मे इतना अधिक निषेध किया गया है, 
कियस्नीकाचित्रभी न देखना चाहिए । जी को देखने पर, हृदय 
में श्री के अति विकार-जन्य आकर्षण होता है, वह भाकपण 
भलेष्य को स्री की प्राप्ति के लिए प्रयक्ष करने को विवश कर देता 
है और उसको सर्वनाश के अभिमुख रख देता है। नोतिकारों 
का यह उपदेश, शास्त्र सम्मत भी है। उत्तराध्ययन सूत्र के 
सोलहवें अध्याय में, ब्रह्मचर्य की रक्षा के उपाय बताते हुए कहा 
गया है, छि-.. 

नो इत्थीणं इंदियाइं मणोहराऋ । 

मणोरमाइईं आल्ोचत्ता निज्ञाइत्ता भचइ ॥ 


अर्थांत्‌--(बह्म चारी को / स्त्रियों के मनोहर एवं समय अंग न देसना 
और निहारना चाहिए । ऐसे एक दो नहीं दस विधान है । 
इस प्रकार, नोतिकारों के इस कथन का समथन शास्त्र भी .' 
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करते हैं। यह बात उन छोगों के अच्ुुभव की भी अवश्य ही 
होनी चाहिए, जो सदाचार से पतित हुए हैं। सदाचार से पतित 
होने वाले, अर्थात्‌ ब्रक्मचय नष्ट करने वाले अथवा परदार-गमन 
करने वाले लोगो के विषय में, यदि इस बात का पता लगाया 
जावे, कि ये लोग किस फारण पतित हुए हैं तो सम्भवतः ऐसे 
लोगो की संख्या भधिक ह्वी मिलेगी, जो ज्ली के सौन्द्य पर मुग्ध 
होकर सदाचार से भ्रष्ट हुए हों। ऐसे छोगों ने, यदि नीतिकारों 
द्वारा और शा में बताये हुए 'सत्री को न देखने! के नियम का 
पालन किया होता, स्री को न देखा होता, तो वे स्त्री के रूप, 
सौन्दर्य पर मुग्ध होकर पतित क्‍यों होते | इसछिए सदाचार का 
पालन करने के दास्ते यह आवश्यक है, कि स्री की ओर न देखे । 
इसका यह अर्थ नहीं है, कि अपनी आँखें ही फोड़ छी जावें, या 
बन्द्‌ रखी जावें । किन्तु अथ यह है, किख्री को विक्ृत दृष्टि 
से न देखा जावे, दृष्टि में आते दी ख्ली की ओर से दृष्टि फिरा छी 
जादे, और सहज दृष्टि से ख्री के सम्बन्ध में जो कुछ देखा गया 
है, उसका स्मरण न किया जावे, उसे सर्वथा विस्म्रत ऋर दिया 
जावे। ऐसा न फरने पर, यानी खसत्री को विक्नत दृष्टि से-रृष्टि 
गढाकर देखने पर और जो छुछ देखने में आया है उसे विस्मृत न 
वर देने पर, मनुष्य किस तरह पतित होता है, यद्द घात मणिरथ 


पे चरित्र से क्वात होगी । मणिरथ, अपने छोटे भाई युगबाहु से 
| 
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अत्यधिक स्तेह करता था । इसलिए अनुज वधु मदनरेखा को 
खचश्य ही पुत्री के समान सानता रहा होगा । लेकिन उसने जय 
से णल्ुज बधू मद्नरेखा को देखा, तथ से उसके सौन्दय पर 
मोहित होने के कारण वह नीति मर्यादा क्री सत्र बातों को भूछ 
गया । फिर उसके हृदय से सदाचार की भावना भी निकल गई, 
और बह पुत्री के समान मानी जाने वाली अनुज वधू को अपरी 
बनाने के लिए कैसे प्रप॑च करने लगा, आदि बातें इस प्रकरण से 
प्रकट होंगी । 

एक दिस गर्भवती मदनरेखा, उसके सहल ही झुत पर उज्ामण 
बेठी हुईं थी। उसके आस-पास उसकी सखियाँ चेठी हुई 
थीं, और आपस में विनोद की बातें कर रही थी । मदनरेखा भी, 
आनन्द पूरक सखियो को बातों मे भाग लेती थी, तथा अपनी 
सखियों में से किसी को वस्त, किसी को आमूषण आदि पुरस्कार * 
रही थी, भौर किसी हो भविष्य मे उचित उपहार देने का आशवासन 
दे रही थी। जिस समय यह सध हो रहा था, उसी समय गज 
मणिरथ भी, मन बहूलाने के लिए अपने महछ को छत पर गया । 
उसके साथ, उसके हितैधी सेवक भी थे, जो समय-समय पेंः 
सणिरथ का चित अपनी वातों से प्रसन्न किया करते थे | मेहं? 
की छत पर जाकर, मणिरथ, महज रीति से ही इधर उधर देखने 
लगा | सहसा उसकी दृष्टि, युगवाहु के महल की छत तथा ई7 
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पर बैठी हुई मदनरेज्ण पर पढ़ी। सब्नरेखा, वैसे भी बहुत 
सुन्दरी थो और उस समय उसके गरस से एक भहापुरुष था, 
इसलिए उसका सौन्दय और सी चसक उठा था। ऐसी सुन्दरी 
सद्नरेखा को देखकर, सणिर्थ सन ही सन उसके सौन्दय की 
प्रशंसा करने लगा । मयणरहा के रूप, सौन्द्य स, मणिरथ का 
हृदय सयणरहा की ओर आकर्षित होगया। वह एक टक मदमरेखा 
की भोर दखने लगा । सणिरथ को, मदनरेखा की ओर देर 
तक टकटकी लगाये देखकर, सणिरथ के साथियों मे से एक ने 
मणिरय से कहा, कि महाराज, वह युवराज का महरू है। गर्भवती 
युवराज्ञी, महू की छठ पर बेठी हुई आगोद-अमोद कर रही 
है। इस समय, अपना यहाँ आता ठीक नही रहा, और युवरानी 
अथवा उनकी सखियों न भी अपने को नहीं देखा, नहीं तो वे 
अवश्य ही भाड़ मे हो जातीं। जो हुआ सो हुआ, लेक्षिन अब 
हम छोगों को छोंठ चछ॒ता चाहिए, अनुज वधू की ओर इस 
प्रकार न देखना चाहिए । अनुज्ञ-वधू की ओर इस प्रकार देखना 
मयोदा का उरलंघद छूरना है । 

राजाओं दो, पहले तो सच्ची सछाह देने वाले स्पष्ट वक्ता और 
निर्भय व्यक्ति कम ही सिलते हैं । झइिन्तु ऐसे लोग अधिक 
पिलते हैं, जो राजा फी हाँ मे हाँ मिलावें, राजा को प्रसन्न रखना 
ही जपना क्देब्य सासें, और ससय पर भी उचित बात न कहे । 


सती मदनरेखा २ है 


फदाचित स्पष्ट वक्ता और निभय हितैषी मिल भी जादें, तो ऐसे 
राजा भी कम ही निकलेंगे, जो रचित सम्मति को मानें, सम्मति 
देने वाले पर रुष्ट न हों तथा सम्पत्ति देने वाले को द्वितेषी समझें। 

सणिरथ से, उसके हिलैषो सेबक ने मर्यादा की रक्षा के छिए 
यह ठीक ही कहा था, कि आपको इस अकार अनुज वधु फ्री ओर 
न देखना चाहिए, अपितु छौट चलना चाहिए । लेकिन मणिरय 
को हितेषी द्वारा कही गई बात उसी अकार अरुचिकर हुई, जिस 
मकार कई रोगियों को वैद्य की बात अरुचिकर होती है । अपने 
साथो को बात मानने के वदके, सणिर्थ उस पर और रष्ट हद 
7या। वह, क्रोध पूर्वक उस सम्भति देने वाले साथी से कहने 
छगा, कि क्या में अज्ञानी हैं, मर्यादा नहीं जानता हूँ, या 
लावरण भ्रष्ट हूँ। जो तू ऐसा कहता है! में जानता हूँ, कि 
'ई उुगवाहु की पत्नी है और यह जानऊर ही में देख रहा हूँ, हि 
अपराश्ी एवं उसकी सखियों का पारस्परिक व्यवहार कैसा है ! 
मैं राजा हूँ, मेरा कत्तेन्य है, कि मैं प्रत्येक व्यक्ति के विचार एवं 
चेष्टा आदि का ध्यान रखूँ। इस सम्बन्ध में, मुमे तेरे से कुछ 
सीखने, या तुमे मेरे को उठ सिखाने की आवश्यकता नहीं है | 

! निर्दोष दृष्टि से किसी को देखना, अनुचित नहीं मानता | 

रस अकार कह कर, सपिरथ ने अपने साथी को हाँट विया 

और कह्द दिया, कि धम लोग मेरे साथ रहने के योग्य नहीं हो, 
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इसलिए सब नोचे जाओ । बेचारे नौकरो की हिम्भत ज्यादा 
कहने की कैसे पड़ सकती थो। इसलिए राजा की आज्ञानुसार साथी 
छोग, सव नीचे चले गये । अपने साथियों को भगाकर मणिरथ, 
फिर उसी प्रकार मदनरेख्ा की ओर देखने छगा और अपने मन 
में, उसके सौन्दय एवं सहज हावभाव की प्रशन्सा करने छगा । 
वह सोचने छगा, कि ऐसी रूपवती स्त्री तो मेंने आज तक नहीं 
देखी | इसके समान सुन्दर खत्री, दूसरी कौत हीगी ! मेरी समझ 
से, इसकी समता में स्वग की अप्सराएँ भो नहीं ठहर सकती, तो 
कोई मानदी तो ठहर द्वी कैसे सकती है । 

मदनरेखा की ओर देखता हुआ मणिरथ इस प्रकार सोचता 
जाता था और मदनरेखा पर अधिकाधिक मुग्ध होता जाता था । 
सदनरेखा का सौन्दर्य देखकर, मणिरथ की न्यायनीति सब लुप्त हो 
गई। वह, मदनरेखा पर उसी प्रकार मोहित हो गया, जैसे 
पतंग दीपक पर मोहित होता है । सहसा उसको ध्यान हुआ, कि 
मैंने मेरे जिन साथियों को भगा दिया है, वे मेरे विषय में न मालूम 
क्या कया कहते होंगे और यदि किसी ने युगबाहु से यह बात 
फहदी, तो वह भी रुष्ट हो जावेगा । इसी प्रकार, मदनरेखा या 
उसकी सखियों मे से कोई मुझे इस प्रकार निदारते देख छेगी, तो 
उस सम्रय मुझे छज्जित होना पड़ेगा । 

इस प्रकार भय और छज्जा के वश होकर मणिरथ, महल 
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की छत से नीचे उत्तरा, लेकिन उसका हृदय म्थिर न था। उसके . 
हृहय में, मदनरेखा का सौन्दय बस गया था तथा मदनरेखा के 
प्रति दुभोवना उत्पन्न हो गट्े थी। उसके हृदय में रह रहू कर 
यही विचार द्वोता था, कि मदनरेखा अत्यन्त सुन्द्री है। युगवाहु 
बड़ा ही सदभागी है, जो उसे ऐसी पत्नी प्राप्त हुई | उसकी 
अपेक्षा में हृतभागी हूँ ! भादि । 

सणिरथ को, खाते पीते और सोते बैठते मयणरहा का ही 
ध्यान रहने छगा । वह सोचने छगा, कि मदनरेखा को प्राप्त उिये 
बिना मेरा जीवित रहना व्यथ है। मेरा जीवन तभी सफल है, 
जब मैं मद्नरेखा का आलिगन करूँ और उसके साथ भोग भोग, 
अन्यथा सरेस के वृक्ष के समान मरा जीवन निष्फल ही हे | 
परन्तु उसे प्राप्त केसे किया जावे ! जब तक वह युगबाहु के साथ 
है, तव तक उसे श्राप्त करन का मेरा प्रयन्ल सफछ नहीं हो सकता।| 
जब यगवाहु उसके पास न हो, किन्तु बह अकेली हो, तभो मेरा 
प्रयन्ल सफल द्वों सकता है, और उस समय में उसे प्रढोभच मं 
फेंसाकर, अपने हृदय को शांत कर सकता हूँ। मूल्यवान 
व्थाभूपण और उसके साथ पटरानी पद के प्र्लोभन में, कौन ली 
नहीं फैंस सकती | कैसी भी सती हो, इस महान प्रछोमन में 
पड़कर, उसे अपना सतीत्व दूसरे पुरुष के हाथ बेच ही देना 
पड़ेगा । मदनरेखा को अलोभन में डाह कर अपना लेना वो 


२३ कासासक्ति 


है. 


कठित नहीं है, परन्तु प्रश्न बह है, कि युगबाहु को यहाँ से कैसे 
हटाया जावे ! मेरे हृदय की कामना तभी पूणे हो सकती है, जब 
युगवाहु दूर हो। वह, मेरी कामना पूण् होने के साग से काँटा 
है। किसी प्रकार उसको हटाकर मयणरहा को एक बार अपना 
लूँ, वस उसके पश्चात्‌ कया है | कुछ भी हो और किसी भो तरह 
सही, मयणरहा को से अपनी प्रेयसी अवश्य बनाडुँगा । उसके 
विता, भरे को सभी पदार्थ दुःखद्ायी जान पडते हैं, और उसके 
सामने, यह राज-पाट भी तुच्छ हो दिखता है । 

मणिरथ, स्थाय नीति तिपुण राजा था। उसमे, युगबाहु के 
प्रति पूण स्नेह था। वह, युगबाहु को अपने पुन्न से सी बढ़ 
कर प्रिय ससक्षता था, परन्तु मदमरेखा के सौन्दर्य एवं उसकी 
लीला से, मणिरथ की व्यायनीति और उसका बन्धु स्नेह व्सी 
प्रकार विछोन हो गया, जिस प्रकार प्रबछ पदल से घने बाद भी 
ग्लिन हो जाते हैं। मदनरेंखा के दिए उत्पन्न काम विकार से 
व्यधित होकर, मणिरथ, अप्ने प्रिय भाई को भी अपने लिये काँटा 
सानते लगा । ऐसी बातों को देख कर ही भ्ूहरि ने कहा है कि--- 

व्याणो व्येशर रझराछमुखा छ्वगेन्डरा, 

नागाश्च भूरि सदराजिविशजमसान:; । 
सेशविनएक पु८्णाः समरेए झश+ 
सी सप्चिधों एरम कापुयपा भवन्ति ॥ 
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अर्थांत्‌--गरदन पर बिखरे बालों वाला करालमुखी सिह, अग्यन्त 
मतवाला हाथी और बुद्धिमान समर-शआर पुरुष भी स्त्रियों के आगे परम 
फायर हो जाते हैं । 

सणिरथ, अपने भाई युगबाहु को अपने मांग का काँठा मानकर 
उसको दूर करने का उपाय सोचने छगा। वह सोचता था, कि 
यगबाहु के रहते यदि मेंने मदनरेखा को प्राप्त करने का प्रयत्न किया 
ओर युगबाहु फो पता छग गया, तो वह मेरे विरुद्ध हो जावेगा | 
मेंने उसको युवराज बना दिया है, इसलिए उसके विद्रोही बनने पर 
प्रजा भी उसका साथ देगी, जिससे मुमे मदनरेखा भी प्राप्त न होगी 
और छोगों में मेरी निन्दा भी होगी । इससे, किसी उपाय से उसे 
यहाँ से हटा देना चाहिए । | 

मनुष्य, विचार करके कठिन काये का भी उपाय हूँढ़ लेता है। 
इसके अनुसार मणिरथ ने भी, युगबाहु को मदनरेखा से दूर भेजने 
का उपाय सोच द्वी लिया । वह बुद्धिमान तो था ही, और संसार 
में ऐसा कौनसा काम है, जो बुद्धि को सद्वायता से न द्वो सके । 
यह बात दूसरी है, कि कोई बुद्धि का उपयोग अच्छे काम में करे 
या बुरे काम में, परन्तु बुद्धि द्वारा सभी काम किये जा सकते हैं | 

मणिरथ ने अपनी बुद्धि का उपयोग युगबाहु को हटाने का 
उपाय सोचने में किया । वह युगवाहु को हटाने का उपाय सोच 
कर बहुत ही प्रसन्न हुआ । वह, दूसरे दिन सभा में बेठा, जहाँ कि 
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उसके सामन्‍्त छोग भी उपस्थित थे और युगबाहु भी । इधर उधर 
की कुछ बातें करते के पत्मात्‌ सणिरथ अपने सामनन्‍्तो से कहने छगा, 
कि मेरे राज्य की सीमा पर अम्लुक-अम्तुक ने बहुत उत्पात मचा 
रक्‍खा है। वे छोग सेरी प्रजा पर अत्याचार भी करते हैं और 
मेरी जाज्ञा भी नहीं मानते हैं । में, अबतक उन छोगो का अत्याचार 
सहता रहा, परन्तु अब तो उतका अन्याय सीमातीत हो गया 
है। जो राजा, प्रजा पर अत्याचार करने पाले आततायियों का 
दमत नहीं करता, वह कायर है और राजा होने के अयोग्य है। 
इसलिए सेना सज् फराओ। में जाकर उन आततायियों फो दण्ड 
देगा, और या तो उनसे अपनी भाज्षाद्दी मनवाऊँगा, अथवा उनसे 
छहते हुए अपनी जान ही दे दूँगा। में क्षत्रिय हूँ, सुमे प्राणों की तनिक 
भी अपेक्षा नहीं है। यदि अपेक्षा है, तो अपनी आज्ञा मनवाने की 
तथा प्रजा की रक्षा करने क्षी। इसलिए सेना फो, तेयार होने के 
ढिए मेरी भाह्ा उसे सुना दो। कल में विजय प्रस्थान कर दूँगा। 
मणिरथ के हृदय में तो कुछ दूसरा ही भाव है, परन्तु उसने प्रकट 
में इस तरह के दीरता भरे शब्द कहकर सेना तैयार करने की भाज्ञा 
दी। मणिर्थ का कथन सुनकर, उसके सामनन्‍्तों ने मणिरथ से 
कहा, कि महाराज, आपने जो विचार किया, वष्ट आपके योग्य ही 
है। आपके सुख से, ऐसे दीरता भरे शब्द ही शोभा देते हैं । 
भाप 30 ही पधारिये, हम छोग आपके साथ चढलेंगे। हमारे 
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रहते किसी की क्‍या शक्ति है, जो आपकी ओर देख भी सके। 
जहाँ पर आपका पसीना गिरेगा, वहाँ हम लोग अपना रक्त बहा 
देंगे, लेकिन जीवित रहते पेर पीछे न देंगे । 

मणिरथ और सामन्तों की बात सुनकर युगवाहु ने सोचा, ह 
आततायियों का दमन करने के लिए महाराजा स्वयं ही जाने को 
तैयार हुए हैं। मेरे छिए यह अयोग्य होगा, कि में कायर ही 
तरह घर मे बेठा रहूँ और भाई युद्ध करने जावें । युवराज तय 
छोटा भाई द्ोने के कारण मेरा यह कत्तेब्य है, कि में युद्ध करने 
जाऊँ, भाई को न जाने दूँ । मेरे रहते भाई युद्ध करने जावें, यह 
मेरे लिए कछट्ठु को बात होगी । ये जो कुछ करना चाहते हैं, वह 
मेरे ही लिए। मेरा राज्य निष्कंटक बनाने को ही, ये प्राणों की 
बाजी लगा रहे हैं। ऐसी दशा मे में, घर मे रहूँ, यह सबब 
असम्भव है । 

इस प्रकार सोचकर युगबाहु, द्वाथ जोड़कर मणिरथ से कहने 
छगा,कि पूज्य आताजी | मेरे रहते आपको युद्ध करने जाने की क्या 
आवश्यकता है | जब थोड़े से आततायियों का दमन करने के 
लिए आपको जाना पडेगा, तो में क्या करूँगा! इस छोटे-से 
कार्य के लिए, आपको कष्ट उठाने की आवश्यकता नहीं है। आप 
सुमे आज्ञा दीजिए, मैं जाकर विद्रोहियों को दवा दूँगा और उनमें. 
आपकी थभाज्ञा मनवा लेँगा। 


२७ कामासक्ति 


मणिरध, हृदय से तो यही चाहता था, कि विद्रोहियो के द्मत्न 
+ का भार युगबाहु अपने पर लेकर यहाँ से चला जावे, जिससे 

मदनरेखा की प्राप्ति के प्रयत्तका सार्ग सरऊू हो जावे। इसी उद्देश्य 
म से उसने, विद्रोहिियों का दसन और सीमा का प्रबन्ध करने का प्रप॑च 
- रचा था। युगवाहु का कथन सुनकर, वह अपने मन में प्रसन्न भी 
: हुआ और अपनी चातुरी की सफलता पर उसे गये भी हुआ, फिर 
7 भी वह प्रकट में भछा बनने भौर अपना उद्देश्य छिपाने के लिए 


ह्>३- 


जे 


: कपट-पूर्वक बोला, कि वत्स युगवाहु। तुम सुझे प्राणो से भी अधिक 
“ प्रिय हो। इसके सिवाय, तुम्हे युद्ध विषयक्त अनुभव भी नहीं 
: है। ऐसी दशा से, मैं तुम्हे उतर दुष्ट शब्लुओ के मध्य में कैसे 
“ भेज सकता हूँ। एक तो वे शत्रु हैं और फिर उनके घर जाकर 
४” उनसे युद्ध करना है। अपने घर में तो, कुत्ता भी बलवान होता 
है। इसलिए तुम, यह दुःसाहस न करो । इसके सिवा, यदि 
8 ऐम युद्ध करने जाभोगे, तो तुम्हारे छिए मेरा हृदय सदेव चिन्तित 
४ रहेगा; ओर सुमे युद्ध में होनेवाले कष्ट से भी ज्यादा कष्ट यहां 
€ अलुभव होगा । इसलिए तुम घर ही रहो, युद्ध के छिए जाने का 
< विचार न करो । 
। सणिरथ के हृदय का कपट, युगवाहु न जानता था। बह तो 
४ गेणिरथ के प्रति निप्कृपट व्यवहार रखता था और छुछ रद्दित उसकी 
सेदा करना अपना फर्तेव्य समझता था । वह सरल, स्वाभिमानी 
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और बीर-हृद्य था। इसलिए उसने मणिरथ से कहा, कि महाराज |. 
क्‍या आपको मेरी शक्ति और धीरता के श्रति कुछ सन्देद्द है! 
क्या में आपही का छोटा भाई नहीं हूँ ? क्‍या आपकी रृष्टि में, 
मैं कायर हूँ ? यदि ऐसा द्टो, तो न तो में आपका छोटा भाई 
कहटलाने का ही अधिकारी हूँ- न युवराज-पद्‌ पर रहने का ही। 
आपको, श्रभी मेरे हाथों को शक्ति, मेरे युद्धन्‍औनैशछ और साहस 
का पता नहीं है, इसीसे भाप ऐसा कह रहे हैं । भाप, मुमे युद्ध 
मे जाने को आज्ञा तो दीजिए, फिर देखिये कि में केसा पराक्रम 
दिखाता हूँ । में चाहता हूँ, कि झुमे अपना पराक्रम दिखाने का 
अवसर मिले, जिसमे आप भी जान सकें कि मेरा छोटा भाई कैसा 
है, और प्रजा भी जान सके, कि हमारा भावी राजा केसा है! 
आप, मुझे कायर न समझिये । यदि आप ही मुझे कायर मानेंगे 
तो दूसरे छोग भी मुझे कायर मानें, यह. स्वाभाविक है। इसलिए 
आप, मुमे युद्ध के छिए जाने की आज्ञा दीजिए । मेरे लिए किसी 
भी तरह की चिन्ता न कीजिए | 

युगबाहु का भामद्द देखकर, मणिरथ अपने हृदय में इस विचार 
से और भी प्रसन्न हुआ, कि य॒गबाहु स्वयं द्वी युद्ध के छिए जा रह 
है, यद अच्छा दो है। इसका आम्रद मान लेने पर, यह भी प्रसत 
रहेगा और मेरा उद्देश्य भी पूराद्दो जावेगा। यह काये इस 
कद्दावत के अनुसार ही द्ोगा, कि साँध भी मर गया और ढाठी 
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भी नहीं टूटी । इस प्रकार के विचारों से वह हृदय में तो प्रसन्न था 
फिर भी प्रकट में वह गम्भीर ही बना रहा और युगबाहु से कहने 
ढगा, कि पत्स! तुम्हारी वीरता में मुके किसी प्रकार सन्देहद नहीं 
है, नतुम युद्ध से डरने वाले ही हो, फिर भी, में अपने मुँह से 
तुम्हें युद्ध करने को जाने की आह्ला फेसे दूँ ! मैं, इस समय बड़े 
श्रसमंजस में पढ़ा हुआ हूँ । एक शऔओर तो, तुम्हारा ऐसा भाप्रह 
है और दूसरी ओर यह विचार है, कि मैं स्वयं तुम से युद्ध करने 
को जाते के लिए कैसे कहूँ ? समझ में नहीं आता, कि इस समय 
मुमे क्या करना चाहिए १ 

सणिरथ के कथन पर से युगबाहु समझ गया, कि भाई अपने 
मुँह से युद्ध में जाने के लिए नहीं कहना चाहते, परन्तु मेरे आग्रह 
को भी टालना नहीं चाहते । इसलिए मुमे, स्वयं ही अपना मागे 
सोच लेता चाहिए। इस प्रकार समझ कर युगवाहु ने मणिरथ से 
कहा, कि महाराज! आप, बन्धु-सस्‍्नेह के कारण मुमे युद्ध करने को 
जाने के लिए नहीं कह सकते तो इसमें कोई हज नहीं है, परन्तु 
कृपा करके आप मुझे युद्ध के लिए जाने से रोकिये भी मत । में, 
फढ सेना लेकर युद्ध के छिए जाऊँगा और विजय प्राप्त करके ही 
भाषा दशन करूँगा | 

यह कहकर युगदाहु, मणिरथ को अमभिवादन करके अपने 
महरु के छिए चछ पड़ा। युगदाहु के जानें के बाद, सणिरथ उदास 


भ्डु 
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होकर सभासदों से कहने छगा, कि युगवाहु वीर है। इसलिए 
वह युद्ध करने को गये बिना न मानेगा, परन्तु में उसका वियोग 
केसे सह सकूँगा, यह समझ में नहीं आता | वाह्तव मे, राजबम 
बड़ा ही कठित है । अपने धर्म को निभाने के लिए, राजाओं को 
बड़े बढ़े कष्ट सहने पड़ते हैं । युगवाहु, राजधमम से प्रेरित होकर 
हो युद्ध करने के लिए जाने को तेयार हुआ है। में, उसको रोकूँ 
भी कैसे | जिस धर्म का पाछन करने के लिए युगबाहु जा रहा 
है, वद्दी धरम युगबाहु की रक्षा करेगा। इसके सिवाय, तुम छोग 
साथ हो ही । इसलिए युगबाहु, निःसन्देह विजय प्राप्त करेगा। 
फिर भी मेरा हृदय नही मानता है, लेकिन कोई दूसरा मांग भी 
तो नहीं है ! 

समासदों से इस प्रकार कहकर, मणिरथ ने सभा विसजन 
करदी, और वह भपने मद्छ को गया । उस समय उसे बेसी ही 
प्रसन्नता थी, जैसो प्रसन्नता जुआरी को दाँव जीत जाने से होती 
है। उसके हृदय में इस विचार से आनन्द की तरंगे उठ रही थीं, 
कि अब मेरे मार्ग का कॉँटा निकछ जावेगा, और में मनमोहिनी 
मदनरेखा को, थोड़े ही समय में अपनी प्रेयसी बना सकूँगा | 

युगवाहु, प्रसन्न द्वोता हुआ मददनरेखा के मह॒छ में आया | वहें 
सोचता था, >  मुमे युद्ध के छिए जाने का जो सुअवसर प्राप्त हुआ 
है, उसके समाचार सुनकर मदनरेखा अवश्य ही प्रसन्न होगी ! 
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इसके सिवाय, वह सेरी भद्धोड्ी है, इसलिए मुझे <चित है, कि 
प्रत्येक काय से उसकी सस्मति हूँ भोर उसे सहमत करने के 
पश्चात्‌ ही, किसी काय मे प्रवृत्त होऊँ। इसलिए मुझे, यह 
समाचार सद्नरेखा को भी सुनाना चाहिए | 

युगबाहु, मद्नरेखा के महल से आया। पति को भाया देख 
कर, मदतरेखा बहुत प्रसन्न हुई। आनन्दित हो) हुई मदनरेखा 
ने, पति का स्वागत करके उसे सिहासल पर बेठाया और फिर 
उसका सत्कार क्िया। युगबाहु का स्वागत-सत्कार कर चुकने पर 
और उसे स्वस्थ होने देकर, मदनरेखा ने उसे कह्दा, कि नाथ | भाज 
आप सदा से अधिक प्रसन्न दिखाई देते हैं। जान पडता है, कि 
कोई विशेष आनंद प्राप्त हुआ है। में आपकी धमंपत्नी हैँ, इस 
लिए आपको जो कुछ प्राप्त हुआ है, उसमें भाग पाने की में भो 
भ्रषिकारिणी हूँ । अतः कृपा करके, आप अपने हू में मुझे भी 
भाग दोजिये | 

मद्नरेखा की प्रेम पूर्ण बातों ने, युगब्राहु को और भी 
आनन्दित किया। वह, मदनरेखा को प्रशन्सा करके कहने छगा 
कि प्रिये । इस राज्य की सीमा पर, अमुक २ आततायियों ने बहुत 
उत्पात मचा रखा है। उनके उपद्रव से, प्रजा दुःखी है। आततायी 
शेग, महाराज की आज्ञा भी नहीं मानते हैं और इस प्रकार वे 
छोग राज्य के विद्रोही हो रहे हैं । भाज, राज सभा में, महाराजा 
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ने सेना तेयार करने की आज्ञा दी और स्वयं उपद्रवियों का दमन 
करने के लिए जाने फो तेयार हुए। उस समय मुमे विचार हुआ, 
कि महाराजा स्वयं युद्ध के लिए जावें और में घर में बेठा रहूँ, यह 
अनुचित होगा । इस प्रकार के विचारों से प्ररित होकर, मेने उन 
आततायियों के दमन का भार अपने पर छे लिया है। यथपि 
महाराजा ने बन्घु-स्नेह फे कारण मुझे बहुत रोका, परन्तु अन्त में 
मेगा आप्रह् देखकर चुप हो गये तथा इस श्रकार उनने, मौन रह 
कर मुमे स्वीकृति देदी। में, कछ युद्ध करने जाडँँगा। मुमे 
इसी विचार से प्रसन्नता है, कवि मेरे को अ्रपना पराक्रम दिखाने, 
क्षात्र धम का पालन करने और ब्येष्ठ श्राता को सेवा करने का 
सुभवसर मिला है। वास्तव मे, क्षत्रियों की दो ही दशा होनी 
चाहिये। या तो शशब्रुओं को अघीन करना, उनको पराजित करना, 
या समरभूमि में युद्ध करते हुए प्राण त्याग करदेना । 

यह कहते-कहते युगबाहु, गदू गद हो उठा । उच्तका कथन 
समाप्त होने पर मद्नरेखा ने कहा | प्रियतम ! भापने युद्ध का भार 
स्वयं पर लेकर बहुत ही श्रेष्ठ काय किया है। मैं क्षत्रिय कन्या एवं 
वीर पत्नी हैं, इसलिए मुझे आपके इस कारय से बहुत प्रसन्नता हुईं 
है। आप, युद्ध के छिए प्रसन्नता पूवक प्रयाण कीजिए | मैं, 
आपको हर्प-पूर्वक युद्ध के साज़ से अपने हाथों सजाऊँगी, और 
बिंदा करूंगी । हाँ, आपसे यह प्रार्थना अवश्य करती हूँ, कि युद्ध 
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के समय मेरा या ओर किसी का क्िचित्‌ सी मोह न रखें। 
जिसके हृदय से किसी के प्रति सोह होगा, पह युद्ध में पराक्रम 
नही दिखा सकता । वह कायरता दिखाकर, रणभूमि से भाग 
जावेगा । इसलिए आप, युद्ध के समय किसी का सोह सतत 
रखियेगा। में, बीर पत्नो कदला फ़र विधवा रहता तो पसन्द 
करूँगी, छेकित फायर पत्नी कहलाकर सुद्दागिन रहना, सेरे किए 
मरण से भी अधिक दुःखदायी होगा । 

मद्नरेखा के वीरता पृर्ण शब्दों को सुनकर, युगबाहु ने ह॒ष प्रकट 
करते हुए मद्तरेखा से कहा, कि देवी! तुमने जो कुछ कहा, वष्द 
एक दीरपत्नी के योग्य ही है। तुग्हारे कथनानुसार, में शम्रुओं 
को पराजित करके ही छौटूँगा। और यदि ऐसा न कर सका, तो 
मेरी मृत्यु का समाचार तो अदृश्य आवेगा, परन्तु में कायरता 
पृवक शन्जुओं को पीठ कदापि न बताऊँगा । 

दूसरे दिल, खेला तेयार हुई। युगवाहु को, मदनरेखा ने एक 
दोर नारी के कत्तव्यानुसार, युद्ध सामग्री से सुसब्वित किया। 
उसने, युगबाहु के लिए प्रवास में काम ानेवाडी आवश्यक सामग्री 
को भी व्यदस्था कर दी । यह करके, उसने युगवाहु के मस्तक 
पर मंगछतिलक निकाछा और हाथ जोड़ कर, वह युगबाहु से 
कहने छगी, कि लाथ। आप विजय के छिए पधारिये, तथा शब्ुओं 
दे ४5 बसा ही पराक्रम दिखाइये, जैसा पराक्रम मत्त हाथियों के 
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समूह में सिह दिखलाता है। में, आपके वक्षस्थरू पर भत्रुओं 
हारा किये गये घावों को घोने और उन पर औपव लगाकर पढ़े 
बाँधने मे बहुत आनंद अनुभव करूँगी, लेकिन पीठ पर का घाव 
मेरे लिए बहुत दुःख देने वाला होगा । मुमे विध्वास है, कि आप 
क्षत्रियोचित कत्तव्य का पूण रूपेण पाछन करेगें, शञ्ुओ के प्रति 
ज्ञमा तथा उदारता का व्यवहार भो रखेंगे, और विजय प्राप्त करके 
मुझे शीघ्र ही दशन देंगे। जिस प्रकार आज मैं आपऊी पीठ 
देखती हूँ, उसी प्रकार आपके विजयी मुखकमल का दशन करें; 
यही सेरी कामना है। एक बात में और निवेदन करना उचित 
समझती हूँ, जो घहुत ही महत्व पूर्ण है। युद्ध के समय भी, आप 
धर्म और परमात्मा को न भूलियेगा, किन्तु स्मरण रखियेगा। 
बल्कि ऐसे समय में, धर्म और परमात्मा को विशेष रूप से याद 
रखना चाहिए, जिसमे यदि युद्ध करते हुए सृत्यु होगई, तो हुगति 
में न जाना पड़े । इसो प्रकार इस बात का भी ध्यान रखियेगा। 
कि निरपराधियों पर किसी प्रकार का अन्याय एवं अत्याचार 
न हो। युद्ध के समय, सेना-निरापराधी प्रजा को भी सताने लगती 
है, और विजयी मेना तो, प्रायः प्रजा को छूटना, खसोदना ही 
क्षपना कत्तव्य समझती है, जो स्वथा अनुचित है। आप इ 
ओर विशेष ध्यान रखियेगा । अधिक क्या निवेदन करूं | मे 
जैसी बुद्धि हीना स्ली, आपसे अधिक क्‍या कह सकती है ; 
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इस प्रकार कह कर सद॒न्तरेखा ने, युगबाहु को विदा दी। 
मदनरेखा को सान्त्वना देकर और उसे सावधान रहने के लिए 
कहकर, सेना सहित युगवाहु ने विजय यात्रा प्रारम्भ की | 
मणिरथ भी, युगबाहु को पहुँचाते के लिए कुछ दूर तक गया। 
उसने, युगबाहु के प्रति स्नेह का बहुत ही प्रदशत किया, थुगबाहु के 
साथ जाने वाले सामन्तो पर युगवाहु की रक्षा का भार डाछा और 
सेना को, अपने कत्तव्य की ओर ध्यान दिलाया। यह करके 
वह, आंखों से ऑँधू गिराकर, मत में प्रसन्न होता हुआ 
लौट आया । 

युगवाहु चछा। उसके साथ कुछ सामन्‍्त थे और थी विशाल 
सेता । इन सबसे बढ़कर उसकों नीति धर्म का साथ प्राप्त था ! 
ग्यपि वह विरोधियों का दमन करने जा रहा था, फिर भी उसकों 
भावना यही थी. कि मरे द्वारा नीति और धर का उल्लंघन न हो | 
उससे, अपनी सेना को इस वात के छिए विशेष रूप से सावधान 
दिया था, कि क्चिसों तिरपराधी व्यक्ति को कदापि न सताया जावे, 
अपनी सत्ता झे दछ से किसी की कोई चीज न लो जावे, न किसी 
पी कोई हानि ही की जावे । जो छोग हथियार लेकर सामने 
श्रवें उनसे युद्ध करने के सिवा किसी भी व्यक्ति को किंचित्‌ भी 
पष्ट न होने दिया जावे । 


यूगवाहु इस घान का बहुद ध्यात रखता, कि मेरो सेना मेरो 
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आज्ञा के विरुद्ध आचरण न करे । अपनी आजा का पालन, वह 
बड़ी कठोरता से करवाता । सेना सहित युगबाहु, अपने राज्य की 
सोमा पर पहुँचा । जो छोग विद्रोही वन बैठे थे, उन छोगों को 
माल्म हुआ, कि युवराज यगवाहु विधवा सेता लेकर हमारा दमन 
करने के छिए आये हैं । उन छोगों ने विचार किया, कि यदि 
हम छोग युवराज के साथ युद्ध शो करेंगे, तब भी हमारी जोत 
नहीं हो सकती, ओर उस दशा मे हमको अपने प्राण खोने होंगे, 
या युवराज के हाथ बन्दी होकर अधीनता स्वीकार करनी पढ़ेगी। 
ऐसी दशा से, घन, जन की हानि कराने से क्‍या छाम है? इसके 
सिवाय, जथ हम छोग युवराज से युद्ध करेंगे, तब युवराज हमसे 
अवश्य ही राष्ट्र हो जावेंगे, और इस कारण हम छोग युवराज की 
उस कृपा से भी वंचित रहेगे,जो अभी प्राप्त हो सकती है। इसलिए 
यद्दी अच्छा है, कि दम बिना युद्ध किये द्वी यवराज से सन्धि कर 
लें और डनकी अधीनता स्वीकार कर लें। हमारी कुशछ इसी में है | 

इस प्रकार विचार कर, विद्रोहियों ने युवराज से सन्धि चर्चा 
प्रारम्भ करदी । युत्वराज यगवाहु ने सोचा, कि जब बिना ही 
युद्ध किये विद्रोही लोग अधीनता स्वीकार करने को तेयार है, तत 
युद्ध द्वारा रक्तपात करने की क्‍या आवद्ययकता है। ऐसा करता 
तो, सद्दान पाप होगा । इसछिए यही अच्छा है, कि विद्रोदियों फे 
प्रस्तावानुसार विद्रोडियों स सन्धि बरलछी जावे। इस प्रकार 
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विचार कर, युवराज ने सन्धि का सन्देश छाने वाले दूत से कहा, 
कि यदि विद्रोह्दी छोग अपने दुष्कृत्यों के लिए पश्चात्ताप करके 
प्षमा माँग, सविष्य मे घिढ्रोद न करने और प्रजा को कष्ट न देने 
का वचन दे, तथा सद्दाराजा सण्रिथ की अधीनता स्वीकार करफे 
उत्को आज्ञा पाछत्त करने का विश्वास दिलावं, एवं पीड़ित प्रजा 
को सल्तुष्ट करदें, तो उन्त छोगों से सन्धि की जा सकती है । 
विद्वेद्दियों को ये बातें स्वीकार हों, तब तो थे मेरे सामने निःशश्र 
उपस्थित हों, अन्यथा शस्त्र घारण करके समर भूमि मे अपना 
पराक्रम दिखावें । 
सन्धि कराने के लिए जो दूत आया था, उसने विद्रोहियों को 
युवराज का कथन सुताया । विद्रोहियों के छिए, युवराज का कथन 
मानने के सिवा कोई दूसरा उपाय द्वी न था। इसलिए वे छोग, 
नि.शस्र होकर युवराज के सन्युख उपस्थित हुए। उन्होंने, युवराज 
वा अभिवादन कर मूल्यवान चीजें भेट की, और अपने अपराधों 
वेः छिए क्षमा माँगकर, युवराज की सब शर्तें मान सन्धि कर 
ली। युद्राज ते, डन शरणागत विद्रोहियों के साथ क्षमा तथा 
उदारता का व्यवह्टार किया और उनसे कहा, कि तुस छोग प्रजा 
व रक्षा करों, हस तुम्हारी रक्षा करेंगे, लेकिन यदि तुम प्रजा को 
पष्ट दोंगे और राब्य छे प्रति विद्रोह करोगे, तो उस दशा में तुम 
लोग भी सकुणछ नहीं रह सकते | 
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युवराज की बातों को, सब छोगे ने गिरोधाये किया। यवरान 
ने, इसी तरह सभो विद्रोहियों स अधीनता स्वीकार कराह 
और सीमा का सम्नुचित रूपेण प्रबन्ध कर दिया। युवराज वे 
व्यवहार से, प्रजा भी बहुत जानन्दित हुई और शत्रू मी मिः 
बन गये । 


पर 


दुष्प्रयत् 
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ज्र्प्पने किसी भी निरचय पर वही व्यक्ति दृढ़ रह सकता 

है, जो किसी प्रकार के प्रढ्ोभन में न पढ़े, जो 

सन्मुख आई हुई घड़ी स पडी निधि को ठुकरा दे, बड़े से बड़े 
सुख की ओर छाढायित न हो और जो निर्भय हो । जिसका मन 
दिसी भी प्रछोमत से विचलित हो जाता है, प्रस्तुत अथवा अग्रस्तुत 
पस्तु एवं सुख का छाछूच जिसके सन को हिला देता है, अथवा जो 
वष्ट सहन या प्राणनाश का सय करता है, वह व्यक्ति अपने निश्चय 
पर हट नहीं रह सकता। ऐसे व्यक्ति दा कभी न कभी पतन 
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अवश्यम्भावी है। संसार में ऐसे व्यक्ति तो बहुत निकलेंगे, जो थोड़े 
ही भय या प्रलोभन से अ्रष्ट-प्रतित्र हो गये हों, लेकिन ऐसे छोपें 
की संख्या कम द्वी निकलेगी, जो भय्र या प्रोभन के सम्ुपत्यित 
होने पर भी अपने निश्चय पर अठल रहे हों। यह बात दूसरी 
है, कि किसी को भय या प्रोभन छा सामना द्वी न करना पढ़ 
और वह अपने निश्चय का अन्त तक पाछृन कर सके, छेकिन 
ऐसे छोग ख्याति या महत्व नहीं पाते। यद्यपि वे छोग उन्त लोगें 
से तो अवश्य ही अच्छे माने जायेंगे, जो किसी भी कारण मे 
अपने निश्चय से गिर जाते हैं, परन्तु किसी विषम परिस्थिति 
का सामना किये घिना ही अपने निम्चय पर स्थिर रहने वालों की 
अपेक्षा उन छोगों का महत्व बहुत अधिक है, जो विषम परिम्यिति 
का सामना करके, छोभ और भय से प्रभावित न होते हुए, अपन 
निम्चय पर दृढ़ रहते हैं। जो छोग जितने बड़े भय था प्रो भर 
का सामना करके अपने निश्चय पर दृद रहते हैं, वे छोग उतन हैँ 
महान माने जाते हैं। महापुरुषों मे ऐसे ही छोगो की गणन। 
होती है, जो बढ़े से बड़े श्रठोभन या भय का सामना द्वोने पर भी 
अपने निम्चय पर अड़िंग रहते हैं। ऐसे ही छोगों का गुणगान 
किया जाता है, ऐसे ही छोग आदश माने जाते हैं. और ऐसे 
ही छोगों का अनुकरण करने के लिए कहा जाता है। भरणक 
और कामदेव को, आदश श्रावक क्यों माना जाता है? इसीलिए, 
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कि वे बढ़े बढ़े भय और प्रढोसन से विचलित नहीं हुए तथा 
अपने निम्चय पर स्थिर रहे । 

मदनरेखा फो सती इसीछिए मानी जाती है और इसीलिए 
उसकी कथा गाई सुत्ती जाती है, कि उसके सामने मह्दान्‌ प्रछोमन 
और भय आया, फिर भी वह अपने तिश्वय पर दृढ़ ही रही। अपना 
सतीत्व नहीं त्यागा।  सतीत्व त्यागने का विचार तक नहीं 


 क्िया। मदसरेखा के सामने जैसा प्रछोभन आया, उसको जिस 


भय का सामना करता पढ़ा ओर जैसी विषम स्थिति मे पड़ना 
पड्टा, बसे प्रछझोसन, भय या विषम परिस्थिति की समुपस्थिति में, 
साधारण सी के लिए अपते निश्चय पर दृढ़ रहना, ओर अपने सतीत्व 
पी रक्षा करना, बहुत फठित माना जाता है, लेकिन मदनरेखा ने 
उस कठिनाई का स्वागत किया, उसको सहा और अपने सतीत्व 
पी अध्लुए्ण रखा, इसीसे उसे आदश सती मानी जाती है । 
उसको, छिस भय, प्रछोमत या विषम परिस्थिति का सामना करना 
पदा, उसको अपनी प्रेयलों घनाने के लिए उस्ीके पति-श्राता 
सणिरथ ने कैसा दुष्प्रयक्न किया, आदि धातें इस तथा अगले 
प्रशशण से ज्ञात होगी । 

युगवाहु को युद्ध के छिए दिदा करके, सणिरध अपने महल में 
धाया । दह युगबाहु के चले जाने से बहुत प्रसन्न था, लेकिन 
धद उसके सामने यह प्रश्न था, कि मद्नरेखा फो कैसे प्राप्त करूँ ९ 

ह 
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बह सदनरेखा को अपने वश करने एवं उसके द्वारा अपनी काम- 
पिपासा शान्त करने का उपाय सोचने छगा। अन्त में उसने यह 
निश्चय किया, कि इस काय में दूती की सहायता लेनी चाहिए। 
दूती की सद्दायता के बिना, मेरा उद्देश्य सफल द्वोना कठिन है । 

मणिरथ ने एक दूती को बुलाया। दूती उपस्थित हुई। 
सणिरथ हँस-हँस कर उससे इधर उधर की बातें करने छगा और 
प्रत्येक बात में उसके प्रति सद्दानुभूति दिखाने छगा | छुड देर 
तक ऐसा करने के परचात्‌, मणिरथ ने दूती से कह्दा, कि मेंने तुम्हे 
एक विशेष कार्य सौंपने का विचार किया है। मेरा अनुमान है। 
कि वह काय तुम्हारे सिवाय किसी और से नही द्वो सकता। उस 
काय को तुम्हीं कर सकती द्वो, परन्तु वह कारय भत्यन्त गुप्त रखने 
योग्य है। में तुम पर जिस काय का भार रखना चाहता हूँ, इस 
कार्य का किंचित्‌ भी भेद किसी अन्य के प्रति प्रकट न द्वोगा 
चाहिए । बोलो, तुम मेरे द्वारा बताया गया कार्य कर सकोगी 
और उसका भेद किसी पर प्रकट तो न होने दोगी ? 

सणिरथ के कथन के उत्तर में दुती ने कहा कि मद्दाराज! भा१ 
सुझ पर किसी भी कार्य का भार रखिये, मै वह काय अवश्य ही 
कर डाढँगी। आप, इस ओर से निश्चिन्त रहिए | रही भेद 
प्रकट होने की बात, सो इस सम्बन्ध में भी आपको भय न रखना 
चाहिए । चाहे आ्राण भी जावें, लेकिन मैं आप के द्वारा सौपे गये 
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काय का भेद क॒दापि प्रकट न करूँगी । भाप मुझ पर विश्वास 
रखिये । 

सणिरथ--तू ऐसे विश्वास के योग्य है; तभी तो मैंने तुझे 
काय सोपने का विचार ह्वी किया है। अच्छा बता, तू युवराज 
युगबाहु की पत्नी सद्तरेखा को जानती है ९ 

दूृती--जानती क्यो नहीं | यदि सद्नरेखा को भी न जानूँगी, 
तो किसे जानूँगी। सदनरेखा घहुत सुन्दरी है। वह, अपने रूप 
से अप्सराओं को भी रूज्थित करती है। वास्तव में उसकी समता 
करने वाली रझ्ो, अपने राजमहल में तो क्‍या, सारे नगर में भी 
नही है । 

मणिरथ-हाँ, वह ऐसी ही है । मेने उसको जब से देखा 
है, तब से वह मेरे हृदय सें बस गई है । में उसके विता वेचेन 
हैं। में चाहता हूँ, कि उसको अपनी प्रेयली बनाकर उससे प्रेस 
सम्बन्ध करूँ | बोलो, तुम उसको मेरी बना सकती हो ९ 

दृती--अवश्य । उसको तो क्या, आप जिसके लिये कहे, 
में उसी स्ली को आपकी दासी बना सकती हैं, फिर चाहे वह कैसी 
भी सती क्‍यों न हो ९ 

मणिरथ--बस, तुम इस काये का भार अपने पर समझो 
और बताधो, कि तुमको इसके छिए कया सहायता चाहिए ९ 

दूृती--महाराज, किसी स्री को वश करने के लिए सेना 
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भादि की आवश्यकता तो होती द्वी नहीं है, केवल उत्तमोत्तम वख्रा- 
भूषण और खाय-सामग्री की ही आवश्यकता हुआ करती है। इन 
वस्ठुओं के द्वारा, किसी भी स्ली को सहज ही आकर्षित कीजा 
सकती है, और इनके छिए द्वियाँ, अपने पति पुत्र आदि सभी को 
त्याग सकती हैं । इसलिए आप, इन्हीं चीजों की व्यवस्था करा 
दीजिए । 

मणिरथ ने, दूती के कथनानुसार सुन्दर और बहुमूल्य बच्चा 
भूषणों एवं भोज्य-सामग्री छी व्यवस्था करा दी। सब व्यवस्था देख 
कर दूती ने कहा, कि अब मदनरेखा तो क्‍या, आप जिसे चाहे 
पह्दी श्री आपकी हो सकती है। इस प्रकार की सामग्री पर, कौन 
सत्रीन छभावेगी और कौन आपकी अयसी बनना न चाहेगी ! मं 
अब मसदनरेखा को भवश्य ही आपकी बना दूँगी । 

रस अकार कहकर दूती, वह सब सामग्री लेकर मदनरेखा फे 
महल को चली । उसको, मणिरथ ने बहुत ग्रढोभन दिया था 
और श्रोत्साह्वित भी बहुत किया था, इसलिए बह हृदय मे यही 
कामना करती जा रही थी, कि किसी प्रकार मदनरेखा मणिरथ से 
प्रेम करना स्वीकार करछे तो अच्छा, जिसमें मुझे मद्दाराजा से 
अच्छा पुरस्कार शआ्रप्त हो । उधर पतिवियोगिनी मदनरेखा, पति 
को कुशल कामना करती हुईं परमात्मा के भजन स्मरण में छगी 
रहती और जैसे तैसे अपना उमय व्यतीत करती थी। बद्माभूषण 


रे 


[ 


॥ 


) 
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आदि सामप्री लेकर दूती, सदनरेखा के सहरू में गई। मदनरेखा 
फे सामने पहुँच कर, उसने थाछों में सजी हुई सब सामग्री 
मदनरेखा के सामने रख दी और उससे कहा, कि महाराजा ने 
यह सब सामप्री आपके लिए उपहार भेजी है। यह कह कर दूतो, 
मुसकराती हुई चुप हो गई। सामग्री देखकर भौर दूती का 
कथन सुनकर सद्नरेखा सोचने छगी, कि जेठजी ने आज तक तो 


. मेरे छिए इस प्रकार की कोई सामप्री नहीं भेजी, फिर आज ही 
. यह सामग्री क्‍यों भेजी है! मदनरेखा के हृदय में इस प्रश्न ने 


कुछ देर के छिए खलबली मचादी, परन्तु उसने इस प्रहइन फो यह 
विचार फर हल किया, कि इस समय पति बाहए गये हैं, इस 
कारण जेठ फो यद्द विचार हुआ द्ोगा, कि वियोगिनी और गर्भवती 
मदनरेखा को किसी प्रकार की उदासी न रहे, किन्तु वह प्रसन्न 
रहं। शस विचार से ही, उन्होंने प्रसाद-रूप यह सामग्री भेजी 
होगी । इस प्रकार हृदय का समाधान करके, उसने मणिरथ द्वारा 
भेजो गई सामग्री को स्वीकार कर छेना ही उचित माना | 
मदनरेखा ने, वछ्याभूषणादि सामग्री छाने वाली दूती से कहा, 
कि तुम महांराजा से मेरा प्रणाम कहना और कहना, कि मैं 
श्रांपको इस कृपा के लिए बहुत आभार सानती हूँ, तथा आपने 


भर छिए जो सामग्री भेजी है, उसे में प्रखाद रूप मानकर सिर 
पर घदाती हूँ। 
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मदनरेखा ने, दूती से इस प्रकार कहकर तथा कुछ पुरक्तार 
देकर उसे बिदा कर दिया और मणिरथ ने जो सामग्री भेजी थी, 
वह सब सामग्री अपने यहाँ रखली | उसके हृदय में क्निसी 
प्रकार का सन्देह न था, इस कारण यह बात उसकी कत्पना मे 
भी न आई, कि जेठ के हृदय में मेरे प्रति बुरी भावना है, और 
उसकी भूमिका तेयार करने के लिए ही उसने यह सामग्री भेजी 
है। मदनरेखा ने तो सरल भाव से यही समझा, कि मेरे पति 
बाहर गये हुए हैं, इस कारण मुझे किसी प्रकार की चिन्ता न हो 
किन्तु प्रसन्नता रहे, इसी उद्देश्य से जेठ ने यह सामाग्री भेनी 
है। यह समझने के कारण, उसने सरल भाव से वह सब 
सामग्री रखली । 

प्रसन्न द्ोती हुईं दूती, मणिरथ के पास गई। उसने मणिरय 
से कहा, कि आपका उद्देश्य सफल हो जावेगा। मदनरेखा ने, 
सब सामप्री प्रसन्नता पूवंक रख ली है और मुमे यद्द पुरस्कार दिया 
है। यह कह कर उसने, मद्मरेखा का वह कथन भी सुनाया, जो 
मदनरेखा ने मणिरथ से कहने के लिए कहा था | 

यद्यपि दूती ने मणिर्थ से यद्द्‌ कटद्दा कि अब मदनरेल्ला 
आपकी दो जावेगी, लेकिन मणिरथ चतुर था, इसलिए उसने दूंती 
द्वारा कह्दी गई सब बातें सुनकर उससे कहां, कि-तू यह क्रिस 
आधार स कहती है, कि मेरा उद्ददय सफल हो जावेगा? क्या 
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तूने मदनरेखा से सेरा उद्देश्य कह्ा था? सणिरथ के इस कथन 
के उत्तर में दूतो ने कह, कि-ऐसी बातें कहीं सहसा थोड़े ही 
वही जाती हैं । मेंते आपका उद्देश्य प्रकट नहीं किया, फिर भी 
मदनरेखा ते भापके द्वारा सेजी गई सामग्री रखही, इससे यह 
सष्ट् है, कि वह भी आपको चाहतो है, और इस प्रकार आपका 
स्देश्य पूण हुआ है । 

मणिरथ ने दूती से कहा, कि--सामग्री रख लेने मात्र से 
ऐसा समझना तेरी भूल है। मदनरेखा ने जो कुछ कट्दा, उससे 
ऐसी कोई बात प्रकट नहीं होती, जिससे यह जाना जावे कि वह 
भी मुझ्त से प्रेस फरती है । द्वो सकता है, कि उसने मेरा उद्देश्य 
समझा ही तन हो भौर सहज रीति से ही सब सामग्री रखडी 
हो । इसलिए, तू ऐसी ही साम्प्री लेकर एक बार फिर जा और 
धातों बातों मे मदनरेखा के सामने मेरा उद्देश्य प्रकट कर दे । 
मेरा उद्देश्य सुनकर वह जो कुछ कह्ेगी, उसी पर से यह्‌ निश्चय 
हो सकेगा, कि वह भी मुझे चाहती है या नहीं । 

दुती ने, मणिरथ की आज्ञा स्वीकार की । मणिरथ ने, फिर 
अच्छे-अच्छे व्राभूपण एवं खाद्यनसामप्री को व्यवस्था करादो, 
सब साम्ग्रो लेकर दूृती, फिर मदनरेखा के महछ में गई । उसने, 
सब साप्रप्री पहले की ही तरह मदनरेखा के सामने रखदी और 
पससे कहा, कि--महाराज ने आपके छिए फिर ये बहुमूल्य 
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वद्ाभूषण और यह उत्तम भोजन-सामग्री भेजी है। आप या 
सामग्री स्वीकार कीजिये । 
दूती द्वारा छाई गई सामग्री देखकर और दूती का कपत | 
घुनकर, मदनरेखा के मन में कुछ सन्देद्द हुआ। वह सोचने 
लगी, कि अभी कुछ ही दिन हुए तब तो जेठ ने इतने वल्ताभूषण 
और बहुत-सी खाद्य सामग्री भेजी ही थी, फिर आज यह्‌ साम्रप्र 
और क्यों भेजी ? जेठ के यहाँ से, अब तक इस प्रकार की 
सामग्रो कभी आती नहीं रही है, तथा इस तरह जल्दी-जलदी 
भेंट--उपहार आदि भेजने की प्रथा भी नहीं है । इसलिए जेठ 
फा बारम्बार सामग्री भेजना देखकर यद्द सन्देद होता है कि 
उनके हृदय में किसी प्रकार की दुर्भावना तो नहीं है ! 
मदनरेखा को इस प्रक्रार का विचार तो हुआ, फिर भी 
उसने दूती के सामने ऐसी कोई दात प्रकट नहीं कों, किन्तु उसप 
यही कह्दा, फि- मेरे पति परदेश गये हैं, इसछिए मेरे को न तो 
वल्लाभूषण द्वी अच्छे छगते हैं, न खाना पीना ही । जिसका 
पति परदेश गया द्वो, घर में उपस्थित न हो, उस खत्री को, हंगार 
आर अच्छे भोजन से वचते रहना ह्वी उचित है। ऐसा करने पर 
ही, चद स्री सदाचारिणी रद्द सकती है। मेरे पति भी घर से 
अनुपस्थित हैं, इसलिए इस नियम का पालन मुझे भी करना ही 
चाहिए | पति के वियोग के कारण, मुझे इनमे से किसी भी 
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चीज में रुचि नहीं है। इसके सिवा, महाराजा ने पहले जो 
सामप्री भेजी थी, वही सामग्री अब तक पड़ी हुईं है। इसलिए, 
तुम यह सब सामग्री छोटा ले जाओ ओर महाराजा से मेरा प्रणाम 
कह कर मेरी भोर से यह निवेदन कर देना, कि अभी वह पहले 
वाली सामग्री द्वी पढ़ी हुई है। उस सामस्नी के समाप्त दो जाने 
पर, यदि आवश्यकता होगी, तो मे और सामग्री भेजने के छिए 
निवेदल करा दूँगी ।” से, पहले वाली सामग्री सी न रखती, परन्तु 
मैंने सोचा कि ऐसां करने से सह्दाराजा को दुःख होगा, इसछिए 
मैंने वह सामग्री रखी थी । लेकिन अब इस सामग्री की अभी 
आवष्यकता नहीं है, इसलिए इसे छीटा छे जाओ । 

सदनरेख्ा का कथन सुनकर दूती ने सोचा, कि यह अवसर 
महाराजा का उद्देश्य प्रकट करने के लिए उपयुक्त है। इस तरह 
सोचकर, दूती हँस कर सदनरेखा से कहने छगी, कि आपको यह 
सामग्री भो रख लेती चाहिए। यदि आप महाराजा द्वारा भेजी 
गई यह्‌ सामप्री छौटा देंगी, दो सहाराजा को बहुत दुःख होगा | 
महाराजा के हृदय सें, आपके प्रति सीमातीत प्रेम है। आपको 
प्रसन्न करने के लिए ही, महाराजा ने पहले वाली और यह सब 
सामप्रो भेजी है। आए, महाराज के हृदय मे ऐसी घस गइ हैं, 
दि; एक क्षण के लिए भी विस्मृत नहीं होतीं, और महाराजा 


आपके बिता, अपना जीवन वैसा ही नि.सार समझते हैं, जैसा 
(| 
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निःसार आत्मविद्दीन शरीर होता है। इसछिए भाप, महाराज 
पर प्रसन्न होशये, उनकी कामना पूर्ण कीजिये, उन्तकें हृदय को 
शान्ति देकर आप भी भनन्दित होइये और पढरानी दतकर, 
सब प्रकार के सुख भोगती हुईं अपना जीवन सफल बनाइये। 
मद्दाराजा, आपसे इतना अधिक प्रेम करते हैं, कि वे जापको 
अपना सवस्व समर्पण करने, आपको अपनी पदटरानी बनाने कौर 
आपके आश्ञाकारी रहने में अपना सौभाग्य मानते हैं । जब आप 
उनका प्रेम सन्देश स्वीकार कर लेगी, तब उन्हें सीमातीत प्रसन्नता 
होगी । इसलिए शाप, यह सामग्री छौटाइये मत, किन्तु इसे 
रख फर, महाराजा को उनका प्रेम-प्रस्ताव स्वीकार होने का 
परिचय दीजिये । 

मदनरेखा, दूती की सब बातें गम्भीरता पूबक सुनती रही | 
वह, दूती की बातों से यह स्पष्ट समझ गई, कि जेठ के हृदय मे 
मेरे प्रति चुरी कामना हैं और उस बुरी कामना को पूरी करने के 
लिए हो, उनने पहले भी सामग्री भेजी थी तथा यह सामग्रो भेजी 
है। यह समझकर वह सोचने छगी, कि जेठ कुलीन भौर 
सज्जन पुरुष हैं। उनके विरुद्ध, अब तक ऐसी कोई घटना न तो 
देखी है, न सुनी है। उनके हृदय में, सहसा इस प्रकार का बुर 
विचार कैसे आया, यद्द समझ में नहीं आता । भुझे, इस समय 
जेठ के विरुद्ध कुछ न कददना चाहिए, किन्तु इस दूती को ही ढरं 
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' देना चाहिए, जिसमे यह फिर कमी जाने का साहस भी न करे 
: और इसके द्वारा जेठ को भी यह ज्ञात हो जावे, कि मदनरेखा 

+ दाण उनकी दुराशा पूर्ण नहीं हो सकती । 
0. दूठी का कथन समाप होने पर, मदनरेखा ने अपनी दासी को 
.। हछवार छाने को आज्ञा दी। मदनरेखा को आजा सुनकर दूती 
6 इस विचार से चकराई; कि यह तलवार क्यों मेंगवा रदी है! उससे 
| मदनरेखा से पूछा, कि आपने तलवार क्यों मैंगवारई १. मदनरेखा 
ल्‍। ने उत्तर दिया, क्षि-तुके दण्ड देने के लिए, जिसमें फिर कभी 
८, हैं. हरे द्वारा इस प्रकार का कार्य त हो और मेरे जेठ जैसे पवित्र पुरुष 
(को, चुरे मान पर न छे जा सके, न किसी सखी को सतीत्व से गिराने 
फ प्रयत्न ही फर सके । सदनरेखा, दूती से इस अकार कद्दू रही 
; छू थी, कि इतने ही मे उसकी दासी से तलवार छाकर उसके दीथ में 
कर देंदी। मदनरेखा ने, तलवार खोलकर दूती को बताते हुए उससे 
पपी अष/ किस परमात्मा दा स्मरण करले ' मैं अभी तेरा सिर पद 
हुक हें अछ्य किये देंदी हूँ। यदि तुमे अपने प्राण प्रिय हैं तो तूं यहाँ 

कि / से भागजा और फिर कभी यहाँ ग्राने का साहस मंत करना 

| को चण्टिका रूपधारिणी मदनरेख! से डसकर, दूती अपने भाण 
हर ददाते के लिए भागी | पह। भय से आाँवती हुई मणिस्थ के पास 
|| (/ गई। मणिरथ, उसकी प्रतीक्षा में यह आशा छगाये हुए चैठा ही था 
थ ही (#॥ कि मदनरेखा ने आपके साथ प्रेम करना स्वीकार कर लिया ऐस 
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समाचार दूती के मुख स सुनने को मिलेगा। दूती को भय से 
कॉपती हुई और अरस्त-व्यस्‍्त दशा में देखकर, मणिरथ भाश्रय 
चकित रह गया । उसने दूती से पूछा, कि-तू इतनी डरी और 
घबराई हुई क्यों है? दूती ने उत्तर दिया, कि-महाराज | कुत _ 
पूछिये ही मत | मदनरेखा, साक्षात्‌ राक्षसी ही है। वहतो 
तलवार से मेरा मस्तक ही काटे डालती थी, लेकिन उसने दया 
करके मुझे जीवित आने दिया है। अब मे, उसके यहाँ कदापि 
न जाऊँगी। उसका आज का स्वरूप देखकर, में तो आपसे भी 
यही कहती हूँ, कि आप उसका नाम छोड़िये और उसको पाते को 
आशा मत करिये। 

मणिरथ ने, दूती को सान्त्वना दी ओर उसे बिदा कर दिया । 
फिर वह सोचने छगा, कि मद्नरेखा केवछ सुन्दरी ही नहीं है, 
किन्तु वीर-हृदय और चतुर भी है। उसने, दूती को तल्वाः 
बताकर अपनी वीरता का परिचय दिया है, और मेरे प्रति प्रेम 
होने पर भी, उसने दूती को इसलिये डरा दिया है, कि वह मेरे 
और उसके सम्बन्ध के बीच में दूती को नहीं रखना चाहती | वह 
कैसी चतुर है! उसके हृदय में यद्षि मेरे श्रति प्रेम न होता तो वह 
मेरे द्वारा भेजी गई सामग्री न रखती । छेकिन उसका सामग्री 
रखना इस बात को प्रकट करता है, कि उसके हृदय में मेरे प्रति प्रेम 
है, परन्तु वह इस श्रेम सम्बन्ध का रहस्य किसी तीसरे को मांद्म 
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होने देना नही चाहती । वास्तव में उसका ऐसा करना, उचित 
भी है। जब कोई भेद्‌ तीसरे आदमी को माल्म होता है, तब 
वह किसी न किसी दिल प्रकट भी होजाता है। इसलिये यहद्द उचित 
होगा, कि मे स्वयं हो सदनरेखा से मिलकर उसके हृदय के भाव 
जानूँ। अपना कास बनाने के लिए, स्वयं को ही जाने का कष्ट 
करना चाहिए। इसके सिवाय, जब मे स्ययं जाडँगा, तब 
मदनरेखा मेरा प्रेस प्रस्ताव अस्वीकार भी न कर सकेगी। उसको 
किसी प्रकार का भय था संकोच होगा, तो मेरे जाने से वह 
भी मिट जावेगा । इस प्रकार प्रत्येक दृष्टि से, सदनरेखा के पास 
मरा जाना ही ठीक होगा । 


मणिरथ, अपने हृदय में इसो प्रकार की उधेड्बुन करता 
एा। उसको यह भी विचार हो रहा था, कि युगबाहु ने 
विद्ेहियों को अधीन कर लिया है, और वह शीत्र ही 
आते वाढ्ग है। इसलिए मुझे, मदनरेखा से जल्दी ही मिल लेना 
धाहिये। युगबाहु के आने से पहले हो, यदि मेंने मदनरेश्ला 
पी अपनी बनाढी, तथ तो वह मेरी बन ही जावेगी, अन्यथा 
युगवाहु के भाजाने के बाद, मेरा उद्देश्य सफल होना कठिन हो 
जावेगा, और फिर बहुत प्रयत्न करने पर भी, युगवाहु की अनुपस्थिति 
पा! एसा अवसर हाथ न भावेगा । इसके सिवाय, सम्भव है कि 
धुगदाह के आने पर, मद्नरेखा उसके सामने सब वार्ते प्रकट करदे। 
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यदि ऐसा हुआ, तो में मदनरेख। को भी प्राप्त न कर सकूँगा भौर 
यगबाहु को अपना शत्रु भी बना लूँगा। परन्तु जब मदनरेखा 
यगबाहु के आने से पहले ह्वी मेरी हो जावेगी, तब वह युगवाहु के . 
सामने मेरे विरुद्ध कुछ न कहेगी भौर उस दशा मे, में युगबाहु को 
सहज ही नष्ट करके अपना मार्ग निष्कण्टक बना सकूँगा | 

जिस प्रकार जुआरी को अपना ही दाँव सूझ पड़ता है, उसी 
प्रकार मणिरथ को भी सब बातें अपने ही अनुकूछ जान पड़ती 
थीं। धहुत सोच विचार कर, उसने रात के समय मदनरेखा के 
महल में जाने का निश्चय किया । उसने, मदनरेखा के महल में 
पहुँचने का मार्ग सोच छिया और यह भो पता छगा लिया, कि 
मद्नरेखा किस जगह सोती है । 

आधीरात के समय, मणिरथ, मद्नरेखा के महू को चढा। 
वह, किसी निरिचित्‌ मार्ग से मदनरेखा के महरू में उपस्थित हो 
गया, और मदनरेखा के शयनागार के समीप भी पहुँच गया। 
उसने खिड़की द्वारा देखा, कि मदनरेखा शेया पर सोई हुई है। 
अपने को इच्छित स्थान पर पहुँच गया जानकर, मणिरथ अपने 
हृदय में बहुत प्रसन्न हुआ और खिड़की में से मद्नरेखा के ढिए 
कहने लगा, कि--हे सुन्दरी! हे चन्द्रवदनी। हे मनमोद्दिनी | उठों ! 
यह तुम्दारा प्रेमी, तुम्द्दारी सेवा मे उपस्थित हुआ है। 

यद्यपि उस समय मदनरेखा सो रद्दी थी, परन्तु वह ऐसी 
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वेसुध न सोती थी, कि जो मणिरथ फे यह कहने पर भी नींद न 
खुलती । जिस प्रकार चतुर स्नरियाँ किचित्‌ आहट होते ही जाग 
उठती हैं, [उसी प्रकार सदनरेखा भी, सणिरथ की बोली सुनकर 
जाग उठी, और इधर उधर देखती हुईं यह सोचने लगी, कि यह 
कौन बोल रहा है. सद्नरेखा को जागी हुईं देखकर, मणिरथ के 
हृदय में प्रसन्नता की लहर दौड़ गई । पह सोचने छगा, कि बस 
अब कया है! वह जाग तो गई, अब अभी ही किवाड़ खोल कर 
मुझे भीतर बुढा लेगी, और सें इसके शरीर के स्पश का आनन्द 
लेकर, अपनी चिरकालीम अभिलाषा पूण कर सकूँगा। इस 
प्रकार के विचार से प्रसन्न होता हुआ, सणिरथ, मयणरहा से 
कहने छगा, कि-हे झुगाक्षी ! तुम चकित क्‍यों दो ९ में दूसरा 
कोई नहीं हूँ, किन्तु मणिरथ हूँ, इसलिए तुम निर्भय रहो और 
मुझे अपना प्रेसपात्र बनाओ । 

सणिरथ का यह कथन सुनकर मदनरेखा जान गई, कि ये 
मेरे जेठजी हैं, जो मेरे सौन्दर्य पर मुग्ध होकर अपनी कामना 
पृण करने के लिये रात के समय यहाँ आये हैं। मदनरेखा के 
स्थान पर यदि कोई दूसरी री होती, तो वह तो अपने रूप, 
सीन्द्य पर अमिसान करती हुई मणिरथ की भत्स्नो करने छगती, 
अपना कोई अपराध न मानती, छेकिन बुद्धिमान छोग, प्रत्येक 
अनिष्ट घटना के लिए अपने को ' ही अपराधी मानते हैं. और 
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अपना ही दूषण देखते हैं। इसके अनुसार मदनरेखा भी, यह 
जानकर कि ये मेरे जेठ हैं, मन ही मन स्वयं को घिक्कारने छगी 
और अपने रूप-सौन्दय की निन्‍्दा करने छगी। वह कहने लगी, 
कि मेरे इस रूप-सौन्दय ने, मेरे पवित्र जेठ के हृदय में भी 
विकार उत्पन्न कर दिया, और इन्हें. कामान्ध बना दिया है । मेरे 
पति के प्रति, इन जेठ के हृदय में इतना स्नेह था, कि इनने अपने 
पुत्न के अधिकार का राज्य भी उन्हे दे दिया, परन्तु मेरा यह रूप, 
सौन्दर्य, उस स्नेह रूपी दूध मे खदाई की तरह हुआ है, और 
इसी से ये जेठ बन्घु-स्नेह को भूलकर तथा न्याय-नीति का मस्तक 
कुचछकर, अपनी अनुज वधू को अपनी उप-पत्नी बनाने 
के लिए तेयार हुए हैं, जो इनकी कन्या के समान है । धघिकतार 
है। मेरे इस रूप यौवन को ! यदि में सुन्दरी न होती, किन्तु 
कुरूपा होती, तो ये जेठ इस तरह का घोर कुकम करने के लिए 
क्यों उद्यत होते। समझ में नहीं आता, कि इनमें यह कुमति कहाँ 
से आगई | ये वीर हैं, और मस्तक कटने के समय तक भी 
किसी के सामने दीनता नहीं बता सकते, परन्तु काम विकार की 
प्रेरणा से, ये इत् अद्धरात्रि के समय चोर की भाँति यहाँ 
आये हैं तथा एक तुच्छ स्त्री के सामने, इस प्रकार दीनता दिखा 
रहे हैं । 

अपने रूप सौन्दय को इस प्रकार विक्‍्कार कर, फिर मदनरेखा 


सोचने लगी, कि ये जेठ इस समय का्मांध होकर आये हैं। ये प्रत्येक 
सम्भव उपाय से, मेरा सती त्व नष्ट करना चाहेगे। मुझे किस प्रकार 
श्रपना सतीत्व बचाना चाहिए ! यदि में सिपादियों को आवाज 
देऋर, उसके हार्थों इन्हे पऊड़व्रा दूँगी, तो उस दशा में यह बात सब 
छोगो में फैल जावेगी, घहुत से छोग यहाँ एकत्रित हो जावेंगे, भौर ये 
मेरे लिये आये थे, यह जानकर छोग इनको धिककारेंगे। जिससे इन्हें 
लज्ञित द्वोना पढ़ेगा तथा कुछ को सी कलंक छगेगा । इसके सिवा, 
संभव है कि पहरेदारों के आते से पहले ही, ये उसी मार्ग से भाग 
जाबें, जिस मा से छिपकर यहाँ आये हैं । यदि ऐसा हुभा, तो 
रस दशा में मेरा दोी-दल्छा करना भी व्यर्थ होगा, और छोग मेरे 
ऐी छिये त मालूम क्या कया कहने छगेंगे। साथ ही यह भी 
सरभवष है कि जेठ में इस समय जो कुपति है, वह समझाने और 
एनके स्वरूप आदि का ज्ञान कराने से मिट जावे, तथा इनमें 
सुमति आजाबे । ऐसी दशा में, फेबछ छोगों को एकत्रित करके 
श्नका फजोता कराने तथा इनके मस्तक पर सदा के लिए अपयश 
प्र टीका छगाने से क्या छाभ ९ बुद्धि च॑चछ होती है ? जिनकी 
बुद्धि म्थिर हो गई है, वे छोग तो इस संसार व्यवहार से ही 
नि३छ जाते हैं, परन्तु जिनडी बुद्धि की 'च॑चलूता नहीं मिटी है, 
उनवी बुद्धि कमी णच्छी हो जाती है, कभी खरात्र। जिनको 
दल 0 «चर है, उनवी बुरी बुद्धि, अच्छी भो हो सकतो है। 
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इसछिए मुझे, इनको समझाने का मांग ही अपनाना चाहिए, तर 
इनको अपयश से बचा लेना चाहिए । पान्न के अनुसार ही दंड 
दोना चाहिए । ये भले आदमी हैं, इसलिये इनको मेरा समप्नाना 
इनके लिये दंड रूप ही होगा | 

मद्नरेखा ने, मणिरथ को समझाने का निश्चय क्रिया। वह 
जब तक विचार करती रही, तब तक सणिरथ, उससे किवाह 
खोलने और स्वयं से प्रेम करने के लिए कहता रहा तथा उम 
अनेक प्रकार के प्रढोमन भी देता रद्द, परन्तु मदनरेखा उसवी 
किसी बात पर ध्यान न देकर, अपने कत्तेंठ्य का द्वी विचार करती 


रही | कत्तेव्य का निश्चय कर चुदने पर, वह मणिरथ से प्रिय 


शब्दों में कहने छगो, कि-भ्रद्धेय जेठजी ! भाप राजा हैं और मेरे 
लिए तो पिता-तुल्य हैं, इसलिए आपको मेरी खबर लेना उचित 
ही है, लेकिन इसके छिए, आपने इस रात के समय कष्ट क्यो 
किया ? आपकी कृपा से मै आनंद में हूँ, इसलिए आप पधारिये 
- और आपको जो कष्ट हुआ, उसके लिए मुमे क्षमा कीजिए | 
कृदाचित आप भूल से यहाँ आगये द्वी, भापको स्मरण न रहा हद 
द्वि यह भवन किसका है, तो में आपसे निवेदन करती हूँ, कि यह 
भवन आपके लघुशआ्राता का है और मैं आपकी अनुजवधू यहाँ 
रहती हैँ । आप मेरे श्रष्ठतम जेठ हैं । बल्कि, मेरे पति आपको 
वितांतुल्य मानते हैं, इसलिए आप मेरे शसुर स्वरूप हैं । इम 
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बरसमय सें, आपका यहाँ आता ओर ठहरना, मयोौदा विरुद्ध है । 
इसलिये आप पधारिये । 

मदनरेखा ने जो कुछ कहा था, वह ठीरू होने के साथ ही, 
भणि्य की प्रतिष्ठा बचाने वाछा भी था। उसके कथन पर से 
मणिरथ को यह समन्न जानता चाहिए था, कि मदनरेखा ऐसी स्त्री 
नहीं है, जो मेरे साथ दुराचार मे प्रवुत हो । लेकित मणिरथ मे 
तो ऐसी कुमति छाई हुईं थी, कि जिसके कारण उसे, मद्नरेखा 
फा कथन व्यथ-सा जान पड़ा । उसने, मदसरेखा के कथन पर न 
तो ध्यान ही दिया, न विचार द्वी किया । किन्तु वह सदनरेखा से 
कहने छगा, कि-प्रिये | मद्नरेखा, में तुमसे प्रेम की भिक्षा लेने के 
लिए जाया हूँ, इसलिए तुम इस तरह की वातें कहकर, मुझे छौट 
जाने के छिए न कहो, किन्तु मुझे स्वीकार करके मेरी कामना पूण 
बरे। मेंने जो सामप्री भेजी थी, उससे में यह समझ गया हूँ, कि 
हरहारे हृदय में मेरे प्रति स्थान है, फिर भी तुम इस तर की चातें 
पयो बरती हो, यह समझ में नहीं आता। तुमने, उस दूती को भय 
टेदर चतुराई का ही काम किया है। वास्तव मे, मेरा और ठम्हारा 
प्रेम-सम्बन्ध किसी तीसरे को ज्ञात न होना चाहिए । में, तुम्दारी 
दातुरो एवं तुम्हारी वीरता पर भी मुग्ध हूँ । में तुम्हारे पास जिस 
धागासे जाया हूँ, मेरी दह आशा पृर्ण करो। मुझे निराश न करो, 
नविदम्द ही करो। तुम्हारा दिलम्ब करना, मेरे लिए शअसक् हो रहा है। 
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मणिरथ के कथन फ्रे उत्तर में, मदनरेखा ने कहा हक्‍़लि श्रद्धे 
जेठजी! आपके मुँह से इस तरह की वार्ते ओभा नहीं देती | 
आपका यह कत्तंव्य नहीं है, कि आप कन्या के समान मानी 
जाने वाली अपनी अनुजवधू को धर्म भ्रष्ट करते का प्रयत्र करें, 
उससे ऐसी बातें कहे, ओर उससे सहगमन करना चाहे। आप 
में, ऐसे कुकृत्य में श्रवृत्त होने की कुमति कहाँ से आगई । भाप 
ऐसी बातो को त्यागिये। मुझसे, अपनी बुरी कामना पूण होने 
की आशा मत रखिये। में, इस तरह का कुकरम करके श्रपने 
पवितन्न जीवन को दूषित नहीं बना सकती । में आपझो अपना 
यह निणय स्पष्ठ सुनाये देती हूँ, कि आप तो क्‍या, लेकिन साक्षात्‌ 
इन्द्र भो आकर मुमे पथ भ्रष्ट करना चाहे, तो में उससे भी उस्ती 
तरह घृणा करूँगी, जिस तरह मछ मूत्र से घृणा की जाती है। 
इसलिए भाप, अपने स्थान को जाइये। ऐसाकरने में दही, आपग्े 
तथा मेरी प्रतिष्ठा है। भाप कितना भो प्रयत्न करिये, मदनरेखा 
आपके हाथ न आवेगी, किन्तु अपयश ओर कलंक हो दांव 
आवेगा । आपसे अपना सतीत्व बचाने के छिए, यदि मुमे कोई 
दूसरा प्रयत्न करना पड़ा और उस प्रयत्न करने मे छोगों को 
आपको दुमति का हार ज्ञात दो गया, तो यद्द बात केवल आपही 
का गौरव नष्ट न करेगो, किन्तु आपके पूर्वजों के घवलू यश को 
भो कर्ंकित कर डालेगी। आप, मेरे कथन पर भडोमाँति 


हु दुष्प्रथत 


ध्यान दीजिए, भौर यह समझ छीजिए, कि आपकी, वंश की, 


: मेरी और नीति घस को रक्षा इसी में है, क्रि आप अपनी काम- 


वासना पर संयप्त करें, मेरे साथ दुराचार करने की आशा 


: त्याग दें । ३ 


मदनरेखा के इस कथन का भी कोई यथेष्ट परिणाम न 
निकला । सणिरथ, वहाँ से नहीं हटा, किन्तु मदनरेखा की घात 


, भमाप्त होने पर बह कहने छगा कि--सद्नरेखा ! में तुमको क्‍यों 


अयाभाप, 


चाहता हूँ, तुम यह समझ्ने मे भूछ कर रही हो । तुप्र समझती 


; है, कि मैं तुम्हे तुच्छ विषय वासना की पूर्त्ति के छिए चाहता 


- हूँ, परन्तु वास्तविक बात इसके विपरीत है। में, तुम्हे तुच्छ 
* विषय भोग के छिए नहीं चाह॒वा, किन्तु राज्य भौर प्रजा की हित 


प्ामना से ही सें तुम्हे अपनी सहचारिणी बनाना चाहता हूँ। 


: मेरे दृष्टि से, तुम भसाधारण बुद्धिमती हों। तुम ऐसी बुद्धिमती 
- सी का सहयोग मिलने पर, में इस राज्य को आदश और प्रजा 
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पी छुख समृद्ध बसाने मे समर्थ हो सकता हूँ । अब तक मुमे, 


. हुम ऐसी र्ली की सहायता प्राप्त नहीं हुई है, इसी से यह राज्य 


धरतव्यस्त है और यहाँ की प्रजा भी पूरी तरह सुखी नहीं है। 


. रसलिए तुस, मेरी सहचारिणी दत कर अपना सहयोग प्रदान 


बरो, जिसमें में राज्य और प्रजा को उन्नति कर सझूँ। मैं, तुम्हे 
अपनी पटरानी बनाडँगा, राज्य का स्वामित्व तुम्हारे अपण कर 


$ैं 
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दूँगा, और जीवन भर तुम्हारा आज्नाकारी रहूँगा। तुम मेरे 
कथन पर विश्वास रखो, किसी भी प्रकार का संदेह संकोच न 
करो। रही नीति धर्म की बात, सो नीति घम का सार परोपकाए 
करना और प्रजा को सुख देना ही है। अपना सम्बन्ध इसी के 
लिए होगा, तथा इस प्रकार अपने द्वारा नीति धर्म का पाढन ही 
होगा, उल्लंघन न होगा । 

मणिरथ ने, मदनरेखा को इस प्रकार राज्य का प्रोभन दिया, 
परन्तु मदनरेखा ऐसी न थी, कि जो राज्य के छोम से अपना 
सतीत्व नष्ट करने के लिए तैयार हो जाती । उसने, मणिरथ के 
कथन के उत्तर मे कहा, कि--जेठजी ' आप केसी बातें कह रहे 
हैं। आप मुझे राज्य फा लोभ देते हैं, लेकिन पतित्रत धरम के 
सामने, में संसार की समस्त सम्पदा को तुच्छ एवं नगण्य मानती 
हूँ। यहाँ तक, कि मे पतित्रत घम की रक्षाके लिए अपना जीवन 
त्यागने मे भी संकोच नहीं कर सकती । आपका यह कथन भी 
असंगत है, कि में राज्य और प्रजा की उन्नति के लिए हो पुम्दारे 
साथ सम्बन्ध जोड़ना चाहता हूँ । कहीं दुराचारी स्त्री पुरुष भी, 
परोपकार या जनता का हित कर सकते हैं । ऐसा समझना दी 
भूछ है। इसके सिवा, आप मेरे सहयोग और मेरी बुद्धिमता से 
जिस राज्य की उन्नति करना चाहते हैं, उस राज्य का उत्तराधिकारी 
आपने अपने छोटे भाई को बना दिया है, और आपके थोटे 


न हुषप्रयत् 


: भाई को मेरा सहयोग प्राप्त हो है । इसछिए यदि मेरी बुद्धिमत्ता 


से राज्य की उन्नति हो सकती होगी, तो आपही हो जावेगी । 


* इसके लिए, इस प्रकार के अनुचित सम्बन्ध की क्‍या भावश्यकता 
' है? यदि आप अपने जीवन काछ मे ही, मेरी असाधारण बुद्धि 
द्वारा राष्य को उन्नत देखना चाहते है, तो जिन्हे मेरी बुद्धि का 
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कक. 


सहयोग प्राप्त है, उत अपने छोटे साई पर राज्य का भार डाछ 
दीजिये और भाप राजकाय से निवृत्त हो जाइये । ऐसा करने 
पर आपको ज्ञात हो जावेगा, कि मेरी बुद्धि के विषय मे आपका 


: भ्रतुसाव सह्दी है या गलत! आप, मेरे को अपनी बार्तों पर 
. दिश्वास करने के लिये कहते हैं, परन्तु आपके कथन पर कौन 
. भूखे विश्वास करेया? एक ओर तो, आपने मेरे पति को युवराज 
* घनाया है और दूसरी ओर आप, मुझसे अपनी डप-पत्नी बना 


: बार पटरातरी पढ़ देना चाहते हैं। ये दोनों बातें, परस्पर कैसो 


ण्द्ध च ऐसी बज आप कि 

दिरद्ध ६९ ऐसी परस्पर विरुद्ध बातों को जानकर भी, कोई 
बृद्धिसान भापकी बात पर कैसे विश्वास कर सकता है ? इसी 
भवार आपने अपने विवाह के सप्रय सेरी जेठानी से यह प्रतिज्ञा 
$ थी, कि में तुम्हारे सिदा सव स्त्रियों को माता और वहन के 
समान समझूगा। इस प्रतिल्ञा द्वारा आपने जिन स्त्रियों को त्यागा, 
च्स् रे और ज् पु कप 

ही से में भी एक हैँ। लेकिन आज आप अपनी उस प्रतिज्ञा 
को तोदकर, कौए कुत्ते को भाँति त्यागी हुई वस्तु अपनाने के 
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लिये तैयार हुए हैं। ऐसा द्वोते हुए भी, आपके कथन पर कोई 


कैसे विश्वास करेगा? पिता तुल्य जेठजी! आपकी वातों में को 
तथ्य नहीं है । मदनरेखा आपकी बातों के भुलावे में नहींवा। 


सकती, न अपनी प्रतिज्ञा के विरुद्ध किसी पर-पुरुष को पति वा |; 


सकती है। आप भी, अपनी प्रतिज्ञा का स्मरण करके उस प्र 
दृढ़ रहिये, प्रतिज्ञा भ्रष्ट होकर अपयश न लीजिये, न कुछ को है 


कलंकित कीजिये । इस प्रकार का अपयश लेने और कुछ हे | 
कलूंक छगाने को अपेक्षा, मर जाना श्रेष्है। इसलिए आए | 


अपनी दुर्वासना को दबाकर अपने सह को जाइये, ठ्यथ का 
श्रम न कीजिये । 

मदनरेखा के इस तरह समझाने पर भी, मणिरथ को भागा 
नहीं बद्ढी, न वह वहाँ से हृटा दी। बल्कि जिस अ्रकार दूँ 
पिलाने से साँव का विष बढ़ता है, उसो प्रकार मद्नरेखा का कथन 
मणिरथ की दुभोवना बढ़ाने वाला ही हुवा। वह, मदनरेखा की 
बातें सुन सुनकर, उसपर अधिकाधिक आसक्त होता जाता था। 
मदनरेखा ने उसको जो उपदेश दिया, उसको सुनकर भी मणिस्त 
ने अपना प्रयत्न नहीं छोड़ा । उसने मदनरेखा से बहुत कुछ कहां 
सुना, बहुत अनुनय विनय की, सीमातीत नम्रता एवं दीनता भें 
दिखाई, परन्तु मदनरेखा के सामने उसकी सच बात व्यर्थ हु३ 
मदनरेखा ने, उसकी प्रत्येक बात का ऐसा उत्तर दिया, कि जिम्रत 
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उस बात के विषय में ओर कुछ कहने का स्थान ही न रहता था । 
जब मणिरथ भपते सब प्रयत्ञों मे असफल रहा, तब उसने कपट 
और बल-प्रयोग फा सहारा छेने का निश्चय किया । वह मदनरंणखा 
से कहने लगा, कि तुम्हारे मधुर एवं तलू-पर्शी उपदेश से मेरे 
हृदय की भावता बदुछ गई है। सुझे अपने कत्तेव्याकत्तेव्य का 
धाम हो गया है। इसलिये में अपने स्थान को छोटा जाता हूँ । 
डेकिन ठुम एकदार किंवाड़ खोलकर मुझे; अपने घन्द्रमुल॒ का दशन 
करादो । बस, तुम्दारा दुशत करके से छा जाऊँगा। 

सणिरय सोचता था, कि मदनरेखा मेरे कपठ वाक्थ में फेंसकर 
एक बार किवाड खोल दे, षस मेरा उद्देश्य सफछ हो जावेगा। जब 
ई्सके शयलागार में जाने का सागे खुला द्लोगा, तब में भीतर जाकर 
पलपृरवक सदनरेखा को पकड़ कर अपना मनोरथ पूर्ण कर छेँगा । 
पिए यह, मेरे हाथ से फदापि नहीं छूट सकती । इस प्रकार सोच 
कर सणिरथ ने, सदतरेखा से किंवाड़ खोलकर दशन देने के लिए 
पाष्टा, परन्तु मदनरेखा ऐसी भोली न थी, जो कामान्ध मणिरथ की 
धात पर विश्वास करके किवाड़ खोल देती। उसने मणिरथ से 
पहा, कि आप यह, फपट-जाछ किसी दूसरी जगह फेलाइये । 
यहाँ, जापका यह प्रप॑च नहीं चछ सकता । मैं, इस समय कदापि 
विवाड नहीं खोड सकती । खेद की बात तो यह है, कि मैंने 


आपको इतना समझाया, फिर भी आप नहीं सममे। में आपसे 
५१6 


सती मदनरेखा ६६ 


फिर कहती हूँ, कि आप मुझे या किसी अन्य पर-छी को अपनाने | 


का प्रयल्ल मत कीजिये । राबण, पद्मोत्तर और कीचक का विनाश 
इसी कारण हुवा था, कि उनने परस्री को अपनी बनाने का प्रयत्र 
किया था । इसलिये भाप, भपनी और परिवार की कुभल के लिये 
अपने स्थान को जाइये। आप इसी मे प्रसन्नता मानिये, कि आपकी 
दुभोवना को जानकर भी, मैंने आपके लिए न तो कटुशब्द का ही 
प्रयोग किया, न आपको प्रतिष्ठा को मिट्टी मे मिलाने के लिए पहरेदार 


या और किसी को पुकारा ही। में मविष्य के लिए भी आपको. 


यह विश्वास दिलाती हूँ, कि इस घटना की किसी को खबर 
न होगी। 

मदनरेखा ने, इस प्रकार मणिरथ से जाने के लिये बहुत हुये 
कहा, परन्तु मणिरथ वहों से नहीं गया । वह, मदनरेखा से क्रिवाड 
खोल देने के लिए आम्रह करता रहा । उसको हटाने के लिए दिया 
गया अपना सारा उपदेश व्यथ और मणिरथ का हृठाग्रह देखकर, 
मदनरेखा, शुप्त मार्ग से अपनी सासू यानी मणिरथ और युगवाई 
की माता के शयनागार में गई। उसने सोचा, कि जब में साध 
को बुला लाडँगी, तब ये भी यहाँ से चले जावेंगे, में भी निभय 
जाऊँगी और कुल की प्रतिष्ठा को भी कलंक न लगेगा | सांस # 
शयनागार में पहुँचकर, मदनरेखा ने किसी प्रकार की द्वा-हूँ ही 
की, किन्तु धीरे से सासू को जगाया। युगबाहु की पत्नी को देख 
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कर, युगबाहु की माता को बहुत ह्वी आश्चय हुआ । उसने मदनरेखा 
से पूछा, कि पुश्रवधू , तुम इस समय कैसे आई हो १ कहीं अकेडी 
होने के कारण डर तो नहीं गई या कोई दूसरी घटना तो नहीं दो 
गई १ सासू के इस प्रइल के उत्तर से सदनरेखा ने, सणिरथ के 
विरुद्ध कुछ कहकर यही कह्दा कि में त तो भयभीत हूँ, न कोई वूसरी 
घटना हुई है । मेने आपको इस समय इस कारण कष्ट दिया है, 
कि छापके ज्येष्ट पुत्र, भूलकर या और किसी कारण से, मेरे सहृछ 
में आगये हैं। मेरे लिए वे आदरणीय हैं, इस कारण मै उनसे 
कुछ कह नहीं सकती, और उन्तसे कुछ कहने मे छज्जा भी होती 


के, 


है। इसलिए आप चलकर उन्हे समझा दीजिये, जिससे वे मेरे 
महल से चले जायें | 

सदनरेखा का कथन खुनकर, मणिरथ की साता, मदनरेखा के 
साथ मदनरेखा के शयनागार की ओर चछी । माग में अनेक प्रकार 
व दिचार हो रहे थे । वह सोचती थी, कि मणिरथ रात के समय 
सदनरेखा के महछ में क्यो आया | क्‍या वह्‌ अपना महल भूछ 
गया और यहाँ घ॒छा छाया, अथवा उसके हृदय में दुर्भावना आई 
'ससे जाया है । किसी भी कारण आया हो, इस समय मणिरथ 
वा सद्तरेख। के सहछ से आना, स्वधा अनुचित है, और इस 
कारण मदनरेंखा सणिर५ फे विरुद्ध बोठ सकती थी, अथवा 
रीर्हा वरवे छोगो को मणिरथ के इस अनुचित काय से परिचित 


यू 
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कर सकती थी | लेकिन यद्द केसी बुद्धिमती और सुशीला है, कि 
इसने न तो हल्ला करके कुछ की प्रतिष्ठा ही नष्ट की, न मणिरथ के 
विरुद्ध कुछ कद्दा दी । वास्तव में, कूलवधू ऐसी ही होनी चादिए। 

इस्र प्रकार विचारती हुई मणिरथ को माता, मदनरेखा के मह 
मे आई । उसने देखा, कि मणिरथ वहाँ खड़ा हुआ है, और उसकी 
दशा अस्तव्यस्त तथा उसकी आँखें विकार भरी हैं । मणिरथ को 
यह दशा देखकर, उसकी माता को दुःख भी हुआ और आश्रय 
भी । वह अपने मन में कहने छगी, कि मणिरथ यहाँ ढुभावना पे 
प्रेरित होकर ही भाया है, और इस कारण इसने मदनरेखा को 
प्राप्त करने के लिए सब तरह का प्रयत्ञ भी किया होगा, लेकिन 
मदनरेखा कैसी सती है, कि यह मणिरथ के प्रयत्न, जाल मे नहीं 
फंसी ! एक राजा के साथ अपना गुप्त सम्बन्ध जोड़ने का अवसर 
खोने वाली स्री, विरछा ही हो सकती है । मदनरेखा के स्थान पर 
यदि कोई दूसरी स्री होती, तो वह अपना सतीत्व अवश्य ही 
सणिरथ के हाथों सौप देती । परन्तु मदनरेखा को धन्य है, गिसने 
ऐसे महान्‌ प्रलोभन से भी अपने सतीत्व को अधिक समझा । 

मन ही मन;इस प्रकार कहती हुई मणिरथ की माता ने, मणिस्तर 
के सन्मपुख जाकर उससे कहा, कि वत्स ! तुम यहाँ कैसे आये? क्या 
साग भूल गये दो ? यद्द युगवाहु का महल है | रात के समय तुम्दारा 
यहाँ आना अनुचित है, इसलिए अपने मह॒ऊ को जाओ । 
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माता को सामने देखकर तथा उसका कथन सुनकर, मणिरथ 
४ बहुत ही लज्जित हुआ, और 'यह्‌ युगबाहु का महल है ! में भूछा ! 
कहता हुआ, वह पहोँ से चछ दिया । मांग मे वह सोचता जाता 
था, कि मदनरेखा रूपवती होने के साथ द्वी बुद्धिमती भी है । 
ः उसने पहले तो मुझे समझाया, लेकिन जब उसका समझात्ता सफल 
न हुआ, तब वह साता को बुछ छाई । उसने मेरे चंगुल से बचने 
के लिए यह कैसी सफल युक्ति मिकाछी ! ऐसी सुन्दरी 'और 
४ बुद्धिमती सी को यदि से प्राप्त न कर सका, अपनी न बना सका, 


7 तो मुझे और सेरे राजपाट आदि सब को घिक्कार है। मेरा जीवन 


व्यथ एवं भारभूत है । परन्तु जब तक युगबाहु जीवित है, तब 
तक मेरे हिए उसका स्वामी बनता असम्भव है। इसछिए कोई 
/ ऐसा उपाय करना चाहिए, कि जिससे युगवाहु के जीवन का अन्त 
दे जावे, और सै सदनरेखा को अपनी पत्नी बनाकर, उसके सहवास 
से अपना जीवन सफछ कर सकूँ | 

सणिरथ, एस प्रकार विचारता हुआ अपने महल को चछा 
गया। उधर सणिरथ की माता भी, मदनरेण्य की प्रशन्सा करती हुई 
तथ उसे घेय देकर अपने महू को गई | मदनरेखा, स्वयं को 
दिप्न रहित जानकर, अपने शयनागार मे फिर सो गई । 


न ० >> 
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बन्घु-हत्या 
> तमक 

* हस्त व्यक्ति मे, स्वार्-भावना का श्राधिक्‍्य 
स्वाभाविक है और जिसमे स्वार्थ-भावना भरी हुई है 

वह कत्तेव्या कत्तेन्य को भूछ जाता है। वह, इस बात को नहीं 
देखता, कि यह कार्य मेरे करने योग्य है, या नहीं | जिस तरह 
भी हो, वह अपनी स्वार्थ-भावना पूरी करने और इस ध्येय के मांग 
को बाधाओं का अन्त करने मे ही रहता है । इसके हछिए वह, 
ऐसा कोई कार्य नही मानता, जो उसकी दृष्टि से न करते योग्य 
हो । उसको यदि धर्म, देश, जाति का नाश करना आवश्यक प्रतीत 
दीता है, तो बढ ऐसा करने के लिए भी उग्मत रहता है । इतना 
ही नहीं, चह अपने पिता, अपने पुत्र, अपनी कन्या, अपने भाई 


'भ 
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श्रपत्ती बहुत और अपनी माता तक की हत्या कर डाछता है, फिर 
चाहे ये सब उसे कितने सी प्रिय क्यों न रहे हो । ऐसा व्यक्ति, 
उस सब को ऊपता धोरातिधोर शत्रु मानता है, जो उसके स्वाथ 
में किसी भी रूप से बाधक प्रतीत होते हो । राजा मणिरथ, 
अपने छोटे भाई युगवाहु पर अत्यधिक स्नेह और विश्वास रखता 
या। उसने, अपने क्थवा अपने पुत्र के अधिकार के राज्य का 
उत्तराधिकारी भी युगबाहु को ही बनाया था। लेकिन जब से 
उसने मदनरेखा को देखा, तब से उसके हृदय मे मदनरेखा को 
अपनी प्रेयसी बनाने की भावना हुईं, जब से उसने यह्‌ समझा, 
कि युगदाहु के रहते मद्लरेखा मरी नहीं वन सकती, तब से उसके 
हृदय में युगबाहु के प्रति स्नेह नहीं रहा । उसका यह स्नेह सूख 
गया और उसका स्थान छल, कपट तथा प्रप॑च ने छे छिया। इसी 
से उसले, बहाना निकाछ कर युगबाहु को युद्ध में भी भेजा, 
लक्षिन जब युगबाहु की अलुपस्थिति में भी उसका कार्य पूरा नहीं 
हुआ, सदनरेखा उसके हाथ नहीं आई, तब उसने यही साना, कि 
जब तक युगबाहु जीवित है, तव तक मदनरेखा मुमे प्राप्त नहीं हो 
सकती ! ऐसा मानने के कारण, वह अपने प्रिय भाई युगवाहु को 
अपना महान्‌ शत्रु मानने छगा, अपने जीवन को सुखी वनाने के 
भागे का अवरोधक समझने छगा और ऐसा समझने के कारण 
स्सने ब्या किया, यह बात इस प्रकरण से प्रकट होगी । 
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अपने महल मे पहुँच कर, मणिरथ, मदनरेखा को प्राप्त करने 
का ही उपाय विचारता रहा । उसने सोचा, कि जब तक युगवाह 
जीवित है, तब तक मुमे मदनरेखा प्राप्त नहीं हो सकती । क्योंकि, 
मैंने, युगवाहु को युवराज बना दिया है, इसलिए मदनरेखा को 
यह आशा है, कि मणिरथ के पश्चात्‌ मेरे पति राजा होंगे और में 
पटरानी द्वोऊँगी । उसने, अपनी यह भाशा मेरे सामने प्रकट भी 
कर दी है । जब तक उसको यह्‌ आशा बनी रहेगी, तब तक 
वह, मुके आदर न देगी। इसलिए उसकी यह आशा नष्ट कर 
देनी चाहिए और ऐसा तभी हो सकता है, जब युगवाहु को ना 
कर दिया जावे । जब युगबाहु न रहेगा, तब मदनरेखा के ढिए 
न तो कोई दूसरा सहारा ही रहेगा, न भविष्य विषयक कोई आग 
ही रहेगी। उस दशा में, वह मेरा कहना मानने तथा मेरी बनने के 
सिवा, और क्या कर सकती है ! फिर तो उसके लिए कोई दूसरा 
मार्ग ही न रहेगा और में सहज ही उसको प्रात कर सकूँगा ! 

सणिरथ ने, युगबाहु को मार डालने का निश्चय किया | उधर 
युगवाहु ने, विना युद्ध किये हो विद्रोहियों को आधोन कर लिया 
और प्रज्ञा को सन्तृष्ट करके, वह सुदशनपुर के लिए छौट पडा। 
युगवाहु सम्बन्धी सब समाचार, मणिरथ को प्राप्त होते ही रहते थे। 
सब को आधीन करके युगबाहु छौट रहा है, यह समाचार भी 
मणिरथ को ज्ञात हुआ । उसके हृदय में तो युगबाहु को मार 
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इालने का निश्चय कर ह्वी लिया था, फिर भी, छोगों में भछा बनने 
ओर बन्घु-स्नेष्ठ का ढोंग दिखाने के छिए, उसने नगर फो सजाने 
की भाज्ञा दी और युवराज का स्वागत करने की तय्यारी कराई | 
जब युगबाहु नगर से कुछ दूर रह गया, तब सभासदों एचं॑ 
प्रजावग के साथ सणिरथ, युगबाहु का स्वागत करने के छिए गया। 
प्येए भ्राता आये हैं, यह जानकर, युगबाहु, वाहन से उतर कर 
मणिरथ के समीप आया। उसमे, सणिरथ को नम्नता पूवेक 
प्रणाम किया। सणिरथ ते, आशीवाद देकर उसे छाती से छगाया। 
दोनों ले, परस्पर कुशह-प्रश्न किये। सणिरथ के साथ भाये हुए 
सब छोगों से, युगबाहु यथा योग्य मिला और यह सब हो जाने 
पर, युगबाहु को लेकर मणिरथ, उत्सव पूर्वक सभा-भवन में आाया। 

युगबाहु को साथ लेकर मणिरथ, अपने सिद्दासन पर बेठा। 
पट सोच रहा था कि युगबाहु प्रजाप्रिय हो गया है। कुछ दिनों 
पे पश्चात्‌ इसके सामने मुझे कोई पूछेगा भी नहीं। यह, मेरा 
सब प्रभाव नष्ट कर देगा । इसके सिवाय, युगबाहु के जीवित रहते 
मु सदनरेखा मी प्राप्त नहीं हो सकती। इसलिए, इसको 
शोभातिशीघ्र नष्ट कर देना ही भच्छा है। परन्तु इससमय तो इससे 
एसा प्रेम घताना चाहिए, कि जिसमे इसझो मेरे प्रति किसी प्रकार 
५॥ सन्देह न हो और कदाचित मद्नरेखा सेरे विरुद्ध इससे छुद्ध कहे, 


ऐ। स्सबे कथन पर इसको विश्वास ही न हो | यदि मैंने ऐसा न 
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किया और मदनरेखा से सब बातें जानकर, यह भेरे विरुद्ध हो |” 
गया, तो प्रजा इसी का साथ देगी। में, इसका कुछ न कर सकूँगा, [” 
बल्कि मुझे मदनरेखा भी प्राप्त न होगी, छोगों की दृष्टि में मेरी ६ 
श्प्रतिष्ठा भी हो जावेगी और मुझे राज्य से भी हाथ धोना पड़ेगा। 
इसलिए अभी तो मुमे ऐसा प्रयत्न करना चाहिए, कि मदनरेता | 
इससे मेरे विरुद्ध जो कुछ कह्दे, उस पर इसको विज्वास ही नहों, व 
यह मेरे प्रति विद्रोह न करे और यदि बिढ़ोह करे भी तो जनत 
इसका साथ न दे । 

इस प्रकार विचार कर, मणिरथ हष प्रकट करता हुआ कह” 
लगा, कि आज का दिन बढ़े आनन्द का है, जिस प्राणप्रिय भाई 
के वियोग से मैं दुःखी दो रद्दा था, वह प्राणश्रिय भाई मिला 
इससे अधिक आनन्द की बात दूसरी क्‍या द्वो सकती है ! जव 
से युगबाहु मेरी आँखों से ओोट हुआ था, तब से सुर्म, खाना पी 
राग-रंग या राज-काज कुछ भी अच्छा नहीं लगता था। मु 
दिन-रात इन्हीं की चिन्ता वनी रहती थी । में इनकी कुशछ-कामत 
ही किया करता था । जज मेरी चिन्ता दूर हुई, इसलिए आए 
का दिन बहुत ही शुभ है । 

सभासदों से इस प्रकार कहकर, मणिरथ, युगबाहु स कहने 
छगा, कि प्रिय बन्धु | तुमने विद्रोह्टियो को आधीन कर लिया ये 
तो मैं सुन ही चुका हूँ, परन्तु तुमने विद्रोहियों को किस प्रकार 
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/ जाधीन किया और तुम्हे किस किस स्थिति का सामना करना पढ़ा, 


आदि बातो से अपरिचित हू । अतः तुम, प्रवास सम्बन्धी सब 


' विवरण सुनाओ । सणिरथ के कथन के उत्तर मे, युगबाहु ने उससे 


33... 


«हे 


कहा कि पूज्य भ्राताजी । संक्षेप में सेरे प्रवास का विवरण यही है, 
कि आपकी कृपा से सब कुशछ रही, आपके प्रताप से सब बिद्रोही 


' शरण आये और बिता युद्ध किये ही आधीन हो गये | मतलब 


यह कि आपकी कृपा और आपके प्रताप से शत्रु, मिन्न सभी प्रसन्न 
रहें और बिता श्रम या क्षति के आपकी वह चिन्ता मिट गई, जो 


: सीमा के सस्बन्ध से आपको थी । 


श्तना कहकर युगबाहु चुप होगया। सणिरथ ने उससे 


' फेष्टा, कि--भाई | तुमने यह बात बहुत थोड़े में कही है और में, 


एस बात को विस्तृत रूप से सुनना चाहता हूँ । जान पड़ता है, 


. दि; तुस्हे अपने प्रवास का पृण वृत्तान्त कहने में संकोच होता है । 


दगवाहू से यह कह कर, सणिरथ ने एक उस सामन्त से, जो 


: थगवाहु के साथ गाया था, कहा कि-युवराज को अपने मुख से 


अपने पराक्रम का वर्णतण करने और विद्रोहियो को किस प्रकार 
आधीन किया, यह कहने में संकोच दो रहा है । इसलिए तुम, 
एब्राज ढ; पराक्रम एवं इनने किस नीति से काम लिया आदि 
दातो का, विस्तार से वर्णन करो | मेरा हृदय, इन सब बातों को 


. जानने बे छिए बहुत उत्कृण्ठित है । 


सती मदनरेखा ६ 


मणिरथ की आाज्ञानुसार, सामनन्‍्त से उन सब बातों का वणन 
किया, जो शत्रुओं को आधीन एवं प्रजा को आनन्दित करने म 
सम्बन्ध रखती थीं। ऐसी सब बातों का वर्णन करके, युगवाडु को 
प्रशंसा करते हुए उसने कहा, कि-महाराज ! युवराज की वाणी में 
अद्भुत शक्ति है । इनने, विद्रोहियों को प्रजा की रक्षा का उपदेश 
दिया और प्रजा को राजभक्त रहने, उद्योग करने एवं नीति धरम 
का पालन करने का उपदेश दिया। युवराज की वाणी ने सत्र 
छोगों पर जादू-सा असर किया। सन्न छोगों ने, इनका उपदेश 
शिरोधाय किया तथा इनके प्रति भक्ति प्रदर्शित की | 

सामन्त ने सब बातें विस्तार पूर्वक कहीं। सब बातो को 
सुनता हुआ मणिरथ, ऋत्रिम दृ्ष प्रकट करता रहा। सामल्त 
का कथन समाप्त होने पर, सणिरथ कहने छगा, किये छत 
बातें सुनकर मेरा हृदय बहुत ही आनन्दित हुआ है । भा. 
के पराक्रम और नोति कौशल की बातें सुनने से, मुझे बहुत 
प्रसन्नता हुई है। मुझे विशेष दृर्ष तो इस विचार से है, हि 
मैंने युवराज-पद्त योग्य को द्वी दिया है अयोग्य को नहीं दिया 
है। भाई की रीति-नोति, मुझे बहुत द्वी पसन्द आई है। प्रजा 
के प्रति भाई की जो नीति है, उसको दृष्टि मे रखकर, में अपने 
छिए भी यही चाहता हूँ, कि मेरे द्वारा किसी का श्रद्वित न हो, मेर 
राब्य में कोई दीन दुःखी न रह्दे और प्रजा-द्वित के छिए मेरा कोष 
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सदा ही खुडा रहे । इसी तरह, जिस भाई के कार्य सुनकर सुक्षे 


; प्रसन्नता हो रद्दी है, उस भाई के प्रति सेरे हृदय में सद्भाव ही रहे, 


दुर्भाव कभी भी न आवबे और में भाई का हित-चिन्तक ही रहेँ | 
हे प्रभो | में तेरे से यही प्राथंता करता हूँ, कि भेरे मे सदा सुमति 


५ रहे और मेरी भावत्ता ससछ हो । सें सलुष्य हूँ, मनुष्य से चुटि 


शेना बहुत सस्मव है । इसलिए में तेरे से यही चाहता हूँ, कि 
मुप्ठप्त ऐसी कोई त्रुटि न हो, जो मेरी इस भावना के विरुद्ध या 
भाई के हृदय को दुःख पहुँचानेवाली हो । मैं, अपने भाई को अपने 
प्राण से भी अधिक प्रिय मानता हूँ | मेरे इस बन्धु-स्नेह में किसी 
समय अन्तर न आवे, यही सेरी मनोकामना है, जिसका पूर्ण धोना 
वरी छृपा के आाधीत है । 

इउ प्रकार कह कर, मणिरथ ने युगघाहु की प्रशन्सा की, उसे 


/ शायूल्य बस्तुएँ पुरस्‍्कार-रूए दी ओर उसको अनेकानेक आशोवाद 


कन्या, 


ऐेकर सभा-विसर्जन फी। सभा विसर्जन करके, मणिरथ 
अपने महरू को शया और युगबाहु अपने महक को। युगवाहु 
अपने सहुछ में आया | युगवाहु को देखहऋर, मदनरेखा बहुत 
धानलित हुईं। उसने, हुए पूर्वक युगवाहु का स्वागत सतकार 
किया, उसकी कुशछ पूद्दी और उसे स्वांन भोजन भादि ऋराया। 
'रिदात्‌ उसने, युगबाहु से प्रवास का सब समाचार पृष्ठा, बिना 
एड ढिये हो दिजय प्राप्त करने के कारण युगवाह छोी प्रशंसा की 


की 


सती मदनरेखा 


ओर अपने विजयी पति करा दर्शन हुआ, इसलिए अपने भाग्य की 
सराहूना की । उसने यह सत्र तो किया, लकिन मणिरथ का रात 
के समय महल मे आना और स्वयं से प्रेम-मिक्षा करना आदि 
कोई हाछ, उसने युगबाहु से नहीं कहा | इस सम्बन्ध में वह ऐसी 
चुप रही, कि जैस कोई घटना हुई ही न हो । वह सोचती थी, 
कि यदि में उस घटना से पति को परिचित करूँगी, तो क्षत्रिय 
स्वभावानुसार इन्हे क्रोध होगा, ये अपने भाई से अपनी पत्नी के 
अपमान का बदला लेने को तय्यार होगे और इस प्रकार, दोनों भाइयों 
में कलह होगा, जिसका परिणाम न माल्म कया और कैसा भयडूर 
होगा | इसलिए उस घटना के विषय मे, पति से कुछ न कहना 
ही अच्छा है । मदनरेखा को मणिरथ का वह कथन भी ज्ञात हो 
गया था, जो उसने, युगबाहु के विषय मे उसी दिन सभा मे कहा 
था। इस कारण उसको यह विचार भी हुआ, कि सम्भवतः जेट 
के मन में उसी समय दुर्भावना आई थी, अब उनके हृदय से वह 
दुर्भावना निकल गई है । ऐसी दशा मे, अब उस प्रकरण को बेड 
कर, आग लगाने से क्या छाभ ! इस प्रकार के विचारों से, वह 
मणिसथ के अनुचित व्यवद्दार की घटना को त्रिछकुछ ही पी गई | 
युगबाहु के सामने उसका नाम भी नहीं लिया! उसको यह 
अभिमान भो नहीं हुआ, कि में कैसी सती हूँ, कि जेठ ने इतना 
प्रढोभन दिया, फिर भी नहीं छलचाई । वह तो यद्दी सोचती थी, 
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कि मे पति के प्रताप से ही सत्तीत्व की रक्षा कर सक्ली हूँ, इसलिए 
इसमे मेरे को अभिमात अहड्लार क्‍यों हो ! केसरी सिह की मूँछ 
के बाल या विषधर सप की मणि कोई नहीं छे सकता, तो इसमे 
मेंढ या मणि के लिए अहक्लार करने योग्य कौनसी बात है! यह 
तो, उनके स्वामी का ही प्रताप है ! इसी प्रकार, में जेठ द्वारा 
दिये गये प्रोभन से लहीं फँसो, या उन्तके हाथ नहीं आई, यह 
सद स्वासी का ही प्रताप है । इसके लिए, मुझे किसी प्रकार का 
श्रभिमाव अहड्वाए च करना चाहिए । 

मदनरेखा और युगबाहु, आनंद से रहने छगे । पत्नी-धर्म का 
पाढन करने के छिए मद्नरेखा, एक पतित्रता स्त्री की भाँति, पति 
पी बराबर सेवा सुश्रुषा करती और चन्द्रयश एवं गर्भ के वालक 
का पालन करके, साठूथस को भी रक्षा करती थी । इसी प्रकार 
एगदाह सो, सदाचार पृवक, अपनी गभवती पत्नी को सदा प्रसन्न 
रखता । मतछूष यह, कवि पति पत्नी आनंद से प्रेम पूवक रहते थे 
जोर आमोद प्रमोद दथा घर्स कथा के कथन श्रदण में, सुख पूवक 
दिन व्यतीत करते थे | 

कुछ दिनों के बाद, वसन्‍्त ऋतु का आगमन हुआ | 
इंगयाह ने विचार किया, कि ऋतुराज वसनन्‍्त के आने से सारा 
पन रम्य हो गया है, वृक्षो मे नूतन पत्र आगये हैं और पवन भी 


गत सन्द्‌ तथा स्वास्थ्य वद्धक चल रहा है । इस ऋतु से, वन 
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फा निवास बहुत आनंद देनेवाला एवं लाभकारी होता है। 
इसलिए यदि मदनरेखा स्वीकार करे, तो उसको साथ लेकर, कुद 
दिन वन में निवास करूँ। इस समय मदनरेखा, गर्भवती है। 
बन के स्वच्छ पवन से, उसके गर्भ के बालक को भी छाम होगा 
और उसका भी चित आनन्दित रहेगा। ख्लियों को, खुछी हवा मे 
जाने का भवसर कम ही मिला करता है | इस वसन्त ऋतु में 
भी पत्नी को खुली दृ॒वा में न ले जाना और वन-विद्वार न करान॥ 
अनुचित है । 

युगवाहु ने अपना यह विचार मदनरेखा से कहा और उससे 
पछा कि--इस सम्बन्ध में तुम्द्दारी क्या सम्मति है ? मदनरेखा 
ने उत्तर दिया, क्ि--नाथ ! आप ऐसे श्रेष्ठ परुषों के हृदय * 
ऐसा विचार कदापि नहीं हो सकता, जो छाभकारी न हो, थी 
किसी के लिए अरुचिकर द्वो। भछा आप द्वी बताइये, कि वसन्त 
ऋतु में वन-निवास किसे अच्छा न छगेगा ? नवपल्लवित इक 
का देखना, कोयछ का मधुर कुह-कुह् शब्द सुनना और शीतह 
मन्द सुगन्धयुक्त पवन, किसको बुरा छगेगा ? वसनन्‍्त ऋतु # 
वन का निवास बैसे भी सुखकारी होता है तब भापके साथ दीने 
के कारण तो, मेरे लिए वन का निवास और भी, अधिक सुखद 
दोगा। में, आपकी क्षाज्ञा के आधीन हूँ, आपकी अ्रसन्मता में प्रसन्नता 
मानना मेरा कत्तव्य है, फिर भी आप, मुझ से इस तरह के 
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सुखप्रद काय के विषय में सस्मति लेते हैं, यह आपकी कृपा है । 

सुदशतपुर के सब छोग, वसन्‍्त ऋतु में किसी नियत दिन 
वसन्तो स्सद सनाया करते थे, और इसके लिए, नगर फे बाहूर 
बन-उपबन सें जाया करते थे । सदा की साँति वसनन्‍्तोत्सव 
मनाने के लिए, सब लोग नगर के बाहर गये। मसमणिरथ भी, 
नगर के बाहर गया और सदनरेखा सहित युगबवाहु भी गया। 
युगबाहु ने अपने निवास आदि का सब प्रबन्ध पहले से ही कर 
रखा था । दिन भर दसन्तोत्सद्‌ सना कर, सन्ध्या के समय 
मणिरथ आदि सब छोग अपने अपने घर चले गये, परन्तु मदनरेखा 
सहित युगवाहु ने वल में हो निवास किया। युगवाहु ने 
णपने निवासस्थल में सब आवश्यक सामप्रियों का प्रबन्ध करा 
दिया था, और निवासस्थछ के श्वास पास, विष्वस्त रक्षक भी 
नियत कर दिये थे । 

श्धर बन में युगबाहु और सदनरेख्ा तो आमोद-प्रमोद तथा 
धम-दच में समय व्यतीत कर रहे थे और उघर मणिरथ, छुद्ध 
इंसरा हो विचार कर रहा था। वह, सदनरेखा पर पूरी तरह 
भासक्त होगया था, तथा जिस तरह भी हो सके उस तरह 
मानरेस्ा को प्राप्त करने की चिन्ता में रहता था। मदनरेखा की प्राप्ति 
$ भागे मे, बह युगबाह को बाधक समभता था, इसछिए उसने 
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कर डाछा था। वसन्तोत्सव के दिन, सन्ध्या के समय जब उसको 
यह ज्ञात हुआ, कि मदनरेखा सहित युगवाहु वन में ही ठहृरा 
हुआ है और रात को भी वहीं रहेगा, तब वह बहुत ही प्रसत्र 
हुआ। उसने सोचा, कि आज युगबाहु की हत्या करने के ढिए 
उपयुक्त अवसर है । युगबाहु, कुछ रक्षकों के भरोसे पर ह्वी वन 
में रहा है। युगबाहु या उसके रक्षक छोग, मेरी शक्ति और 
वीरता के सामने कुछ नहीं हैं । में युगबाहु तथा उसके रक्षं 
को सहज ही मार सकता हूँ और अपना साग निर्विन्न करके, 
मदनरेखा को प्राप्त कर सकता हूँ। झुमे, भआाज का अवसर न 
खोना चाहिए, किन्तु रात में ही युगबाहु को मार कर अपन 
कार्य साध लेना चाहिए। मुमे यह मानना चाहिए क्रि में 
सद्भाग्य से ही, भाज युगवाहु वन में रहा है । 

युगवाहु की हत्या करने का निग्य करके, मणिरथ ने कद रात 
जाने देकर अपना घोड़ा मेंगवाया | घोड़ा भाजाने पर, वह एक 
विष बुझी खुली तरवार हाथ मे छे, घोड़े पर बैठकर वन में उस 
स्थान के लिए रवाना हुआ, जह्दाँ युगवाहु और मदनरेखा ने निवास 
किया था। मार्ग में, उसके हृदय मे अनेक रौद्र भावनाएँ होती 
जा रही थीं। बह, भविष्य-विषयक अनेक कल्पनाएँ करता जी 
रहा था। घोडे को दौड़ाता हुआ मणिरथ, थोड़े ही समय मं 
युगवाहु के निवास-स्थान के समीप जा पहुँचा | उसका विचार तो 
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यह था, कि में युगबाहु को खबर तल होने देकर सीधा उसके पास 
पहुँच जाऊ जोर इसके लिए उसते प्रयत्न भी किया, लेकिन युगबाहु 
के पहरेदारों को 'दपछ दृष्टि से बह ने बच सका । पहरेदारों ने 
मणिरथ को भीतर जाने स्रे रोक दिया। सणिरथ पहरेदारों से 
कहने लगा, कि-तुम छोग जानते नहीं हो, कि में कौन हूँ ! भ, 
तुम्हारे स्वामी युगबाहु का बढ़ा भाई महाराजा समणिरथ हूँ। मुझे, 
उब जगह जाने का अधिकार है । इसछिए मुझे जाने दो ! रोको 


/ मत ! अन्यथा तुस्हदे इसका दण्ड भोगना पड़ेगा। जान पड़ता 


है, कि तुम जैस धूर्तों के कहने में छगकर दी, थुगवाहु रात के 
समय यहाँ रहा है । राज-परिवार के छोगों का और विशेषत: 


' युवराज का, रात के समय वन में रहना क्‍या उचित है ? में, 


युगदाहु को नगर में छे जाने के छिए ही आया हूँ, इसलिए मुझे 
भीतर जाने दो । 


पहरेदारों स्रे इस प्रकार कहकर , मणिरथ ने अपना घोड़ा आगे 
बढ़ाना चाहा, लेकिन पहरेदारों ने मणिरथ को ऐसा न करने दिया । 
उनन मणिरथ से कहा, कि आप कोई भी हों, और किसी भी काय 
से जाये हो, हूस इस समय आपको भीतर नहीं जाने दे सकते । 
एपराज के विषय से, आप किसी तरह की चिन्ता न कीजिये । 
जड़ तक हम छोगों के प्राण हैं, तब तक युवराज का कोई कुछ भी 
नहों बिगाह सकता । इसके सिवाय स्वयं युवराज भी वीर. स्शहसी 
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ओर पराक्रमी हैं । ऐसी दशा मे, उनके सम्बन्ध में किसी तरह 
की चिन्ता करने की क्या आवश्यकता है ! यहाँ तो युवराज के 


लिए आपको ऐसी चिन्ता हुई, परन्तु युवराज जब सीमा का प्रक्‍्ध 


करने गये थे और शब्लुओं के मध्य में थे, उस समय आप कहाँ थे, 
उस समय, युवराज के रक्षक हम द्वी छोग थे, या कोई दूसरा था! 
फिर आज युवराज के सम्बन्ध में चिन्ता क्यो ९ 


पहरेदारो का कथन सुनकर मणिरथ समझ गया, कि पहरेवाढे, 


शा ् जजड उयक तफे' 


मेरी बातों से अभावित होकर मुझे भीतर न जाने देंगे। / 
इसलिए उसने, युगबाहु के पास पहुँचने के लिए दूसरा उपाय | 
निकाछा । उसने पहरेदारों से कद्दा कि तुम छोग मेरे साथ इतनी | 


बातें करते हो तो इस सम्बन्ध में युगबाहु से ही क्‍यों नहीं पुथ्नवा 
लेते | तुम छोगों में से कोई एक आदमी, युवराज के पास चढ़ा 
जावे और उससे कहदे, कि तुम्हारा बड़ा भाई एक आवश्यक का 
के लिए तुम से मिलने आया है, अतः उसको तुम्हारे पास आने 
दिया जावे, या नहीं ? इस तरह कहने पर, यदि युगबाहु कहे, 
कि न आने दिया जावे, तो मैं वापिस छौट जाऊँगा और यदि कहे, 
कि आने दिया जावे, तो उस दशा में कोई प्रश्न द्वी शेष न रहेगा। 
इसलिए किसी आदमी को भेज कर, युगबाहु से निणेय करा छो | 

मणिरथ का यह कथन, पहरेदारों ने ठीक माना । मणिरव 
का कथन स्वीकार करके, पहरेदारों ने एक आदमी को यगतराहु 


८थ्‌ बन्बु-हत्यां 


के पास भेजा। उस आदसी ने युगवाहु के पास जाकर अभिवादन 
पृवषक उससे कहा, कि आपके बढ़े भाई सहाराजा मणिरथ, 
घोड़े पर बैठकर अकेले ही आये हुए हैं और किसी आवश्यक 
काय से आपके पास जाता चाहते हैं। आप इस सम्बन्ध सें 
एरेदारों को क्या भाज्ञा देते हैं? उनको भीतर आपके पास 
आते दिया जावे या नहीं ९ 

आदसी के इस कथन को, सदनरखा ने मी सुना। वह, 
मणिरथ का भाना सुत कर सहस उठी और अपने मन में कहने 
लगी, कि इस अ्समय से जेठ का आना, भय की आशइूा 
र्पन्न करता है। जान पड़ता है, कि मेरे लिए उनकी दृष्टि में जो 
विदार आया था, वह प्रिटा नहीं है, किन्तु उस विचार से प्रेरित 
ऐकर, बे कोई अनर्थ करने के लिए उतारू हुए हैं। मुझे, पति 
पे। सावधान कर देना चाहिए, जिसमें ये इस समय जेठ से न मिलें। 

इस तरह सोच कर सदनरेखा ने यगबाहु से कहा, कि नाथ ! 
भाषबे भाई इतनी रात को पधारे हैं, इससे उनकी और से मुझे 
ढिसी अनरथ को आशझ्ला होती है। राजा छोगों का रात के 
समय इस प्रकार जाना, मयोदा-विरुद्ध है। इसलिए में आपसे 
नम्रता पृवक यह निवेदन करती हूँ, कि आप अपने भाई को इस 
समय यहाँ न बुछाइये, न उनसे मिलिये ही । सुझे जान पड़ता है, 
दि थे किसो टरमभौवना से ही यहाँ भाये हैं । 
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सदनरेखा का यह कथन सुनकर, युगबाहु ने मदनरेख से 
कहा, कि मद्नरेखा ! तुम बुद्धिमती हो, परन्तु आखिर तो ख्री ही | 
हो भ ! इसलिए तुम में, स्ली-स्वभाव का आजाना स्वाभाविक है। 
स्त्रियों में, दूसरे के प्रति सन्देह भी अधिक होता है और दूसरेप 
भथ भी द्ोता है। सन्देह और भय के कारण वे विवेक शून्य 
होकर मयौदा का उल्लंघन कर डालती हैं. और दूसरे को भी 
ऐसी द्वी सम्मति देती हैं । इसी के अनुसार, तुम भी केवल व्यथ 
के सन्देद्द और भय से, मुझे अपने बढ़े भाई का अविनय करने 
एवं उनसे न मिलने फा कह रही हो । भरा बताओ तो सही, 
कि जिन भाई ने, अपने पुत्र के अधिकार के राज्य का 
उत्तराधिकारी सुझे बना दिया है और जिनका मेरे प्रति 
अत्यन्त स्नेह है, उन भाई के प्रति इस प्रकार के सन्देह का 
क्या कारण है ? आज तुम्हारी बुद्धि में कोई विक्रति तो नहीं 
आगई है ९ 

युगबाहु के कथनके उत्तर मे मदनरेखा ने कहा, कि-स्वामिन्‌ | 
मैंने आपसे जो निवेदन किया है, या आपके भाई के प्रति मु 
जो सन्देद्द और आशझ्डा है, वह निष्कारण नहीं है । आपके भाई 
के हृदय में आपके प्रति वैसा ही स्नेह था, जैसा कि आप कहते 
हैं, परन्तु अब वह स्नेह नहीं रद्दा है, किन्तु उसका स्थान द्वोद ने 
ले लिया है और इसका कारण मैं ही हूँ । मैंने, कलद्द उत्पन्न नही 





3 कु 


थी: आय 
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इस विचार से जो घटना छिपाकर रखी थी, आपसे प्रकट नहीं की 
थी, वह में जापको सुनाती हूँ; जिसे सुनकर आप मेरा सन्देह और 
भय निष्कारण न मानेंगे । में, इस ससय सी उस घटना से 
भापकोी परिचित न करना अनुचित एवं हानिप्रद मानती हूँ, 
इसलिए में आपको वह घटना सुनाती हूँ । 

यह कहकर सदनरेखा ने, युगबाहु को वे सब बातें सुनाई, 


. जो युगवाहु की अनुपस्थिति मे मणिरथ की और से हुईं थीं। सब 


लि 


धर्ते सुताकर मदनरेखा ने कहा, कि-इस प्रकार अब आपके प्रति 


; आपके भाई का हृदय पहले वाह्म नहीं रद्दा है, किन्तु मेरे कारण 


: उनमें बहुद दुभाद आगया है । आप दोनों भाइयों के बीच जो 


जज 


कि मेरे 
प्रेम था, वह मेरे कारण नष्ट हो गया है। आपके भाई के हृदय 


: की स्नेह-बेल सुर्ने के छिए, में तुपार हो गई हूँ । इसलिए में 


>5क, 


+ +ज- 


आपसे यही निवेदन करती हूँ कि आप इस अबसर को टाल दीजिये, 
अपने भाई से मत सिलिये | 

मदनरेखा द्वारा कही गई बातें सुनकर, युगवाहु की आँखें 
रार हो गई। बह कहने छगा, कि--भाई ऐसा कुटिल और 


: पी है। तुसने यह घटना सुझ से अघ तक क्‍यों नहीं कही 


जज 


थी। यदि यह हाल मुझे पहले ज्ञात हुआ द्वोता, वो मैं, तुम्दारे 
गाथ जशिष्ट व्यवहार करने का बदला अपने भाई से कभी का 
7 चुका होता छौर उसे यह बता देता, कि युगवाहु वीर है, कायर 
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नहीं है, जो अपनी पत्नी का अपमान चुपचाप सहन कर हे! 
परन्तु तुमने जो घटना कही है, उसमें और में सीमा पर से छौः 
कर आया उस दिन भाई ने जो उद्गार प्रगट किये उसमें, बहुत 
ही विरोध है । उस दिन, सभा में भाई ने मेरे लिए जो हुछ 
कहा था, उस कथन पर, भआज में तुमसे सब घटना सुनकर विचार 
करता हूँ, तो मुमे यद्दी मातम होता है, कि जैसे भाई ने जपने 
कार्य के विषय में पश्चाताप किया हो और भविष्य में ऐसा कोः 
काय न करने की प्रतिज्ञा की द्ों । इस प्रकार, भाई के उस दिन 
के कथन से यही जाना जाता है, कि भाई में उस समय ठुभावना 
भाई थी, परन्तु अब उनमें दुर्भावना नहीं रही है। मलुष्य मे, 
ऐसी भूल हो जाया करतो है। पश्चात्ताप करने के पश्चात्‌ भी, 
वैसी भूल को लेकर हृदय मे वैरभाव रखना शन्ुचित है। इस 
लिए अब उस घटना का स्मरण भी न करना चाहिए, न उसके 
कारण भाई पर सन्देह ही रखना चाहिए। थोड़ी देर को मात 
भी छें, कि भाई किसी दुभोवना से ही आये हैं, तब भी, मे 
कायर नहीं हूँ, न भाई से कुछ कम बलवान हूँ । यदि भाई ने 
किसी दुर्भावना का परिचय दिया, तो उन्हे उसका फछ भी वेसा 
ही भोगना पड़ेगा ! इसलिए मैं, भाई से इस समय मिलना, किसी 
भी प्रकार आपत्तिजनक नहीं मानता। 

मदनरेखा ने, रात के समय मणिरथ से न मिलने के ढिए, 


८९ बन्धु-दृत्या 


युगबाहु को घहुत समझाया, उससे बहुत भन्ुतय-विनय की, परन्तु 
यूगबाहु ने मदनरेखा को बात नहीं मानी। वह मदनरेखा को 
श्री-ससभावानुसार कायर-हृदय ह्वी मालतता रहा और इसलिए 
रसने पहरेदारों द्वारा भेजे गये भ्रृत्व से यद्टी कहा, कि भाई को 
सम्मानपूवंक लिवा छाम्रो। सदनरेखा ने जब देखा, कि पति 
किसी भी तरह नहीं मानते हैं और इसने भपने भाई को यहीं 
भाने देने की स्वीकृति दे दी है, तब वह, भीतर ओट में हो गई । 
युगबाहु ने, सणिरथ के सत्कार आदि का उचित प्रघन्घ किया और 
वह उसकी प्रतीक्षा करने छगा। 

पह्रेदारों द्वारा भेजे गये आदसो ने पहरेवारों के पास लौट 
कर, उन्हे युगबाहु को आज्ञा सुनाई । युगवाहु की आज्ञा जानकर 
पहरेदारे ने मणिरथ से कहा कि युवराज की स्वीकृति आगई है, 
पससलिए अब आप युवराज के पास पधारिये। यह आदमी, 
आपको युधराज के पास पहुँचा देगा। हम छोगों ने आपको 
राढ्ा, यह हमारा अपराध है; जिसे क्षमा करने के लिए हम 
आपसे प्राथना करते हैं। पहरेदारों का कथन सुनकर, मणिरथ 
शत हो प्रसन्न हुआ। उसने पहरेदारों से कद्दा, कि तम छोगोंने 
एम, रोढकर अपने कर्तव्य का ही पाछुन किया है, कोई अपराध 
गहों किया है। इसलिए इस सम्बन्ध में, ठम्दें खेद करने या 


रेंगा मोगन को आवश्यकता नहीं है । बल्कि, एक तरह से 
5६ 
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तमने मुझे रोककर अच्छा ही किया। तुम छोगों ने मुमे रोक, «: 
इससे तम्दे यद्ट तो ज्ञात हो गया, कि हम दोनों भाइयों मे 
कैसा प्रेम है । न्‍; 
यह कहते हुए मणिरथ ने, अपना घोड़ा भागे बढ़ाया | उसके - 
भआगे-भागे, युगबाहु का एक सेवक था। अपने निवासनस्थान के - 
द्वार पर युगवाहु, मणिरथ की प्रतीक्षा में खड़ा हुआ ही था। दवा - 
पर पहुँच कर, मणिरथ घोड़े पर से उतर पड़ा | उस समय भी, - 
वह अपने द्वाथ में नढ्ी तलवार लिये हुए था। युगबाहु ने, मणिण « 
का उचित अभिवादन तथा स्वागत किया और आदरपू्वक भीतः 
छेजाकर, उश्चासत पर बेठाया। कुछ देर के पश्चात्‌, युगता 
ने मणिरथ से कहा, कि आपने इस समय आने का कष्ट के 
किया मेरे योग्य क्या सेवा है, आज्ञा कीजिये। युगवाहु के ४ - 
के उत्तर में मणिर्थ ने कहा, कि--भाई । में जिस उद्देश्य से आया 
हूँ, वह उद्देश्य कहना ही चाहता था, इतने में तमने दी प्रश्न के | 
डाछा। मैं इस समय यहाँ क्यों आंया हूँ यह सुनो! तुम मे . 
अत्यन्त प्रिय हो। में तुम्हे अपने प्राणों से भी अधिक भ्रिय एवं 
रक्षणीय समझता हूँ | मैंने जब यह सुना, कि आज तुमने वन ' 
निवास किया है तब मुझे बहुत ही आश्चर्य हुआ और विल्ता 
भी हुईं। मुझे यह विचार हुआ, कि रात फे समय वन मे रहक/ क्‍ 
भाई ने घड़ी गलती की है। तुम इस राज्य के उत्तराधिकारी युवा_३ 


९१ बनन्‍्धु-हत्यां 


[ हो। अनेक छोग तुम से द्रोह् रखते हैं. तथा वे छोग तो तुम्हारे 
+ प्रति विशेष शब्ुता रखते होंगे, जिनको तुसने अभी कुछ दिलों 

पहल ही आधीन किया है। क्षत्रिय छोग दूसरे की अधीनता तभी 
; स्वीकार करते हैं जब बिरकुछ विवश हो जाते हैं तथा कोई दूसरा 
7 मांग शेष नहीं रहता। आधीन होकर भी, क्षत्रिय छोग ऊपर से 
/ दाह जैसा नम्नतापूणं व्यवद्दार करें, लेकिन हृदय मे तो आधीन 
£ करते वाले के प्रति वर ही रखते हैं और ऐसे व्यक्ति को नष्ट 
" करके, पुन. स्व॒तन्त्र होने काह्दी उपाय सोचते एवं करते रहते हैं । 
जिन शततायियों को तुमने आधीन किया है, उनके हृदय मे, 
/ बैर की सद्ाछा जलती ही होगी। दे इस प्रयत्न में ही होंगे, 
! वि फ्रोई ऐसा अवसर मिले, जब बदछा लिया जासके | ऐसे 
' होगों को यदि यह पता छय जाबे, कि युवराज वन मे ठहरे हुए हैं, 
” ते। बया वे इस झअवसर का उपयोग न करेंगे ? मेरे हृदय में 
/ एस तरह का विचार होने से ही में इस समय तुम्हारे पास 
£ भाग है और तुप्त से कहता हैँ, कि रात के समय इस प्रकार 
ः बन मे रहना ठीक नहीं है। राजाओ या राज सम्वन्धियों को 
” पढ़ थे अवसर के सिवा शेष समय से रात को किले से वाह्दर 
मे रह्दा चाहिए। टुगे इसी उद्देश्य से होते हैं, कि कदाचित 
/ शोर शब्बु झतायास चढ़ाई कर आदबे, तो वह सहसा किले के 


| ए्र हल इक जप 
४ ४ | एस सधे । तुम्हारे रहने के लिए दुर्ग विद्यमान है, किर 


*) 
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तुम इस अरक्षित स्थान पर क्यों रहो । इस प्रकार में तुम्हारे 
कुशछ के लिए दी रात के समय आया हूँ और घर से तिकछते 
ही मेने अपनी यह तलवार म्यान से बाहर निकाल कर हाथ में 
करली है कि कही कोई शत्रु न मिल जावे ! 


मणिरथ की आकृति देखकर और उसका कथन सुनकर 
युगबाहु समझ गया, कि मदनरेखा का कथन ठीक निकढा तम 
अब भाई मे मेरे प्रति स्नेह नहीं है, किन्तु बैर है। यह ऊपर से ते 
ऐसा कहता है, परन्तु इसकी भावना छुछ दूसरी ही जान पढ़ती 
है। कुछ भी हो मै इसके कथन का उत्तर थोड़े मे हो दिये देता 
और इसको यद्द बताये देता हूँ, कि यगबाहु तुम्दारी दुरभावना मे 
अपरिचित नहीं है, न असावधान ही है । 


इस तरह सोचकर यगबाहु ने मणिरथ से कहा, कि--भा 

यदि अपनी रक्षा दुर्ग ही कर सकता है, दुग से बाहर रक्षा नहीं 
हो सकती, तो फिर आप रात के समय दुगे त्याग कर यहाँ क्यों 
थाये हैं? यगबाहु के इस कथन के उत्तर में मणिरथ ने कहा, कि 
में वयस्क हूँ, अनुभवी हूँ, मुझे सब बातें तथा अपनी रक्षा के उपाय 
मालम हैं। साथ ही तुम्दारी अपेक्षा मेरे मे बछ भी श्रधिक है 
ओर साहस भी | तुम अभी अल्पवयस्क हो, मेरी तरह का जनुभा 
भी छम्दे नहीं है, न तुम्दें कभी विषम स्थिति का सामना ही 


2 


नर 
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करता पडा है । इसछिए मुझ को मेरी चिन्ता नहीं है, लेकिन 
तुम्हारे विषय से चिन्ता होता स्वाभाविक है । 

युगवाहु ने उत्तर दिया, कि भाई | आप भूल रद्दे हैं। आप 
बलवान और साहसी हैं, तो क्या में खलहीन या कायर हूँ ? क्‍या 
में श्ञाषका भाई नहीं हूँ? में यवक हूँ, सु्त मे बल साहस तथा 


' उत्साह की कमी नहीं है, न में किसी तरह का भय ही करता हूँ । 


ऐसी दशा मे, आपको मेरे छिए चिल्ता करना अनावश्यक है । 
भाप मेरे लिए कोई चिन्ता था भय न रखिये, किन्तु अपने महल 
का पधारिये । 

युगबाहु का उत्तर, छुछ रूखापन लिये हुए था और मणिरथ 
का कथन वास्तविकता के विरुद्ध था। इस कारण युगनत्राहु फे 
इधन के उत्तर से, अधिक कुछ कहने के लिए सणिरथ फा साहस 


' न हश्रा। इसके सिदा, सणिरथ ने यद्ट भी सोचा होगा, कि मुझे 


बाद-विवाद करने से क्या छाभ ! मुझ्च को तो, अपना काय करना 
। इन कारणों से उसने, युगवाहु से यही कहा, कि अच्छा भाई 
तम्हारे लिए चिन्ता करके सैंन गलती की है, इसलिए में वापस 
होट जाता है । परन्तु थोद़ा पानी तो पिछा दो ! मैं चिन्तित 
हृदय से घोढे को दौड़ाता हुआ आया हूँ, इसलिए सुमे प्यास 
रण हे । 

मणिरथ का कथन सुनकर युगदाह ने सोचा, कि कुछ भी हो, 
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तुम इस अरक्षित स्थान पर क्यों रहो। इस प्रकार में तुम्हारे | 
कुशल के लिए द्वी रात के समय आया हूँ और घर से निकझे | 
ही मेने अपनी यह तलवार म्यान से बाहर निकाल कर दावे 

करछी है कि कहीं कोई शत्रु न मिल जावे ! । 


मणिरथ की आकृति देखकर और उसका कथन सुनकर 
युगबाहु समझ गया, कि मदनरेखा का कथन ठीक निकहा तग | 
अब भाई मे मेरे प्रति स्नेह नही है, किन्तु वैर है। यह ऊपर से ते | 
ऐसा कह्दता है, परन्तु इसकी भावना कुछ दूसरी ही जान पढ़ी | 
है। कुछ भी हो मै इसके कथन का ्त्तर थोड़े मे ही दिये देता [ 
और इसको यह्द बताये देता हूँ, कि युगबाहु तुम्दारी ढुभोवना । 
अपरिचित नहीं है, न असावधान ही है | 


इस तरह सोचकर यगबाहु ने मणिरथ से कहा, कि--भा 
यदि अपनी रक्षा दुग ही कर सकता है, ढुगे से बाहर रक्षा 
हो सकती, तो फिर आप रात के समय दुगं त्याग कर यहाँ क्यों 
आये हैं? यगवाहु के इस कथन के उत्तर में मणिरथ ने कहा, *ि 
में वयस्क हूँ,अनुभवी हूँ, मुझे सब बातें तथा अपनी रक्षा के उपाए 
मातम हैं। साथ ह्वी तुम्हारी अपेक्षा मेरे मे बल भी श्रषिक है 
ओर साहस भी | तुम अभी अल्पवयस्क हो, मेरी तरद का जतुभ 
भी छुम्हे नहीं है, न तुम्दे कभी विषम स्थिति का सामना ही 
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| करना पड़ा है। इसलिए मुझ को मेरी चिन्ता नहीं है, लेकिन 


तुम्हारे विषय मे चिन्ता होना स्वाभाविक है । 

युगवाहु ने उत्तर दिया, कि भाई ! आप भूछ रहे हैं। आप 
बलवान और साहसी हैं, तो कया में बछहीन या कायर हूँ ? क्या 
में आपका भाई नहीं हूँ? में यवक हूँ, मुझ मे बल साहस तथा 


' रत्साह की कम्ती नहीं है, न में किसी तरह का भय ही करता हूँ । 


ऐसी दशा में, आपको मेरे छिए चिन्ता करना अनावश्यक है । 
आप मेरे लिए कोई चिन्ता या भय न रखिये, किन्तु अपने महल 
को पधारिये । 

युगबाहु का उत्तर, कुछ रूखापन लिये हुए था और मणिरथ 


का कथन वास्तविकता के विरुद्ध था। इस कारण युगबाहु के 


कथन के उत्तर में, अधिक कुछ कहने के लिए मणिरथ का साहस 


/ ने हुआ । इसके सिवा, सणिरथ ने यद्ट भी सोचा होगा, कि मु 


है 
हे 


वाद-विवाद करने से क्या छाभ ! मुझ को तो, अपना कार्य करना 
है। इन कारणों से उससे, युगवाहु से यद्दी कद्दा, कि अच्छा भाई 
तुम्हारे छिए चिन्ता करके सेन गलती की है, इसलिए में वापस 


: छोट जाता हूँ । परन्तु थोड़ा पानी तो पिछा दो ! में चिन्तित 


हृदय से घोड़े को दौड़ाता हुआ आया हूँ, इसलिए मुमे प्यास 
ढ्गी है। 


मणिरथ का कथन सुनकर युगवाहु ने सोचा, कि कुछ भी हो, 
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लेकिन जब भाई पानी माँगते हैं, तब इन्हे पानी तो पिछाना ही 
चाहिए । मदनरेखा ने मुझ से जो कुछ कहद्दा था, उसकी सत्यता 
स्पष्ट हो गई है, फिर भी जो प्यास बुझाने के लिए पानी मांगता 
है, उसको पानी तो देना दी चादिए, चाहे बह कैसा भी शत 
क्यों नहों! 


युगबाहु को मणिरथ की ओर से यह आग्का न थी कि भाई 

इसी समय मुकझ्ष पर आक्रमण कर देगा, या मेरे प्राण नष्ट करने का 
साहस कर डाछेगा । इसलिए वह निशंक भाव से मणिरथ को 
पानी देने के छिए उठा; छेकिन वह झारी से ग्लास भे पानी डाहने 
के लिए जैसे ही झुका, वेसे ही मणिरथ ने उसके मस्तक पर तलवार 
का वार कर दिया। मणिरथ की तलवार पड़ते ही, युगत्राह 
के सिर में बड़ा भारी घाव हो गया, जिससे रक्त बहने छगा। साथ 
दी मणिरथ की वछवार की धार बिष से बुझाई हुईं थी, इसलिए 
तलवार का विष मी युगबाहु के शरीर में फेल गया | युगत्राहु 
आहत द्वोकर यह कहता हुआ प्रथ्वी पर गिर पडा, कि भरे दुष्ट ! 
तूने अपने छोटे भाई के साथ ऐसा विश्वासघात किया ! युगवराहु 
को आहत और पृथ्वी पर गिरा देखकर मणिरथ द्वाथ में रक्त-मरी 
तलवार लिये हुए, घोड़े पर बेठकर भाग चछा । युगबाहु के गिरते 
और मणिरथ के भागते ही, सारे निवासालय में हाद्वाकार मच गया। 
गबाहु के विश्वस्त सेषकों को जेसे ही यह श्वाव हुआ, कि युगवाह 


हे 22224533, 


को भाहत करफे मणिरथ भागा जा रहा है, वेसे ही वे, सणिरथ फे 
पीछे पकडो-पकड़ो करते हुए दौड़ पढ़े । उन छोगों की पुकार 
घुनकर, पहरेदारों ने भागते हुए सणिरथ को रोक दिया | युगबाहु 
के शरीर-रक्षकों एवं पहरेदारों ने मणिरथ को चारों भोर से घेर 
लिया | वे सणिरथ से कहने छगे, कि तुम अपने बन्धु और हमारे 
खामी की हत्या का फछ भोगने के छिए तय्यार हो जाभो | 
इस प्रकार, निवास-स्थलछ और उसके बाहर बड़ा कोछाइल 
होने लगा | 











धमे-सहाय्य 

न्»+<क- 
सार में स््ियों के लिए प्रायः यद्दी माना जाता है, कि स्िर्यों , 
संसार-बृद्धि का कारण और परछोक-साधन में बाघक , 
हैं। वे अपना ही स्वार्थ देखती हैं, भपने स्वार्थ के लिए ह्वी पति से प्रेम 
करती हैं और अपना स्वार्थ छूदने के कारण ह्वी, पति के लिए दुःख 
करती हैं। वे पति का इद्टछौकिक हित एवं सेवा भी अपने स्वार्थ के 
छिए ही करती हैं । जिस पति से उनके स्वाथ की पूर्चि नहीं होती, 
उस पति फा वे आदर भो नहीं करतीं, उसके प्रति प्रेम भी नहीं करतीं, . 
उसका द्वित करना तो दूर रहा, उसकी कुशल भी नहीं चाहर्ती तवा _ 

जवसर पाकर ऐसे पति को उसी प्रकार त्याग देती हैं, जिस प्रकाए 

फल विद्वीन वृक्ष को पक्षी एवं शुष्क वन को मृग त्याग देते हैं. । इस ' 
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मान्यता के कारण ही, प्रन्थों एवं किंवदन्तियो के आधार पर छितयों 
की निन्‍्दा की जाती है। लेकिन एकान्त रूप से स्त्री-सात्र को 
ऐसा मान बेठना, नितान्त भूल है। वास्तव में, जैसे सभी पुरुष 
धच्छे नहीं होते, उसी प्रकार सभी स्त्रियाँ भी बुरी नहीं होती। 
इस बात को दृष्टि में रखकर ही, शास्त्रों में स्त्रियो की एकान्त रूप 
से निन्‍्दा नहीं की गई है, किन्तु कहीं २ क्रिसी अपेक्षा से स्त्रियों की 
निन्‍्दा की गई है, तो कहीं किसी अपेक्षा ले स्त्रियों की प्रशंसा भी 
की गई है। सभी स्त्रियाँ ऐसी स्वार्थिनी होती भी नहीं हैं, जो 
भपने पति का इहछौकिक था पारछौकिक हित न चाहे । इसके 
ढिए, राजा इक्षुकार की रानी कसछावती का उदाहरण देना ही 
पर्याप्त होगा। रानी ऊसछावती को अपने पति की ओर से किसी 
प्रकार के सांसारिक सुख की कमी न थी । उसके सभी इहलौकिक 
खाथों की पूत्ति, उसके पति द्वारा होतो थी । फिर भी उसने, 
श्रपने पति के पारलौकिक द्विताहित को दृष्टि में रखकर अपने स्वार्थ 
को भी उपेक्षा करके अपने पति से यह्द स्पष्ट कह दिया, कि पुरोहित 
हार परित्यक्त सम्पत्ति न अपनाइये ! दूसरे द्वारा त्यागी गई वस्तु 
को अपनाना कौए या कुत्ते का काम है। यह कहने के साथ ही, 
उसने पति को और भी उचित उपदेश दिया था तथा यह सब अपने 
पति के पारलौकिक हित के लिए ही किया था। ऐसा करने में, उसे 


| ९ 
उपने स्वाथ का भरी त्याग तो करना ही पढ़ा था। फमलछावती की 
१४ 
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दी तरह, दूसरी भी अनेक ख्त्रियाँ ऐसी हुई हैं, जिनने अपने पति 
के द्वित के लिए अपने स्वाथ का त्याग किया। मदनरेखा भी, ऐसी 
स्त्रियों में से ही एक थी। युगवाहु के मारे जाने पर वह अपने खवाय 
की बिन्ता कर सकती थी, स्वाथ छूटने से रो सकती थी, पति के 
हिताहित की उपेक्षा कर सकती थी, लेकिन उसने ऐसा नहीं क्िया। 
उसने, उस संकटकाल में भी, अपने पति के पारलोकिक हिताहित 
का ही ध्यान रखा । इसके लिए उसने कया किया, पति का परढो$ 
किस प्रकार सुधारा, किस प्रकार पति को नरक जाने से बचाया 
आदि बातें इस प्रकरण से ज्ञांत होंगी । 

युगबाहु के वन-निवासाछ्य के बाहर तो मणिरथ को घेर हेने 
से फोछाहल हो रहा था, लेकिन निवासालय के भीतर की स्थिति 
कुछ दूसरी ही थी । मदनरेखा ने जब देखा, कि जेठ ने पति के 
मस्तक पर तलवार का वार किया है और पति आहत होकर धराशायी 
हो गये हैं, तब वह भी दुःख के कारण ह्वाय हाय कसी 
हुई मूर्छित हो गई। दूसरी ओर पृथ्वी पर पड़ा हुआ वुगाई, 
मणिरथ से बदला लेने के लिए उठने का बार-बार प्रयत्न करता थे 
परन्तु उससे उठा नहीं जाता था। उस समय वह क्रोध से भण 
हुआ था तथा कह रद्दा था, कि-अरे दुष्ट! तूने इस प्रकार छलपूरक 
मेरे पर जाघात किया | तू यदि बीर होता, तो मुझे सावधान कीं 
देता और फिर भाघात करता ! उस समय तुमे माद्यम होता, हि 
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युगबाह पर आक्रमण करना कैसा होता है ९ हे मदनरेखा ! तुम 
कहाँ हो | तुमने मुझ से कहा था, कि इस सस्य उस पापी से न 
मिलो | उसकी भावना विकारपूर्ण है, इसलिए सम्भव है, कि कोई 


। अनथ हो जाबे | मैंने तुम्हारा यह कहना नहीं माना, उसका फछ 


मुझे भोगना पड़ा है और उस कायर के हाथों आहत हुआ हूँ ! 
उस पातकी ने मेरे साथ तो यह क्रूर व्यवद्वार किया ही, परन्तु 
श्रव वह तुम्हे अनाथा समझ कर तुम्दारा स्वामी बनने के लिए, 


:५ ऐम्दारा सतीत्व तष्ठ करके अपनी कामबासना तृप्त करने के छिए, 


तुम पर न मालूम केसा अत्याचार करेगा ! तम्हे न माल्म किस 


: फ्िस तरह पीड़ित करेगा | तुम अपना£सतीत्व बचाने के छिए 


जैसे-जैसे प्रयक्ञ करोगी, वैसे ही वैसे वद्द कामान्ध तुम्हे अधिकाधिक 
कष्ट देगा | उसने, जब अपने सहोदर छोटे भाई पर भी ऐसा 
मा्मिक प्रहार किया है और वह प्रहार किया है तुम्हे प्राप्त करने 


( के लिए ही, तब मेरे पश्चात्‌, वह तुम्दारे प्रणि कौन-सा ऋर व्यवद्दार 


न करेगा | दूसरी ओर चन्द्रयश, [बालक होने पर भी वोर हृदय 
है। बह, तुम्हारा अपमान कदापि न सह सकेगा, इसलिए उसको 
भी न माछृम कैसी दुर्देशा सहनी होगी! वह कायर, सुझ पर 
पीढे से प्रहार करके भाग ही गया ! यदि वह भागता नहीं, तो में 


श्ना आहत होने पर भी उसको अपना बल अवश्य बताता और 
जीवित न जाने देता ! 
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युगबाहु क्रोध तथा घाव एवं विष की पीढ़ा से तड़फड़ाता 
हुआ, इस भ्रकार बढ़बढ़ा रहा था। मद्नरेखा, पति के मस्तक 
पर हुए प्रहार और पति की दशा देखकर, मूदछित द्वो गई थी। 
जब कुछ देर में उसकी मूछी दूर हुईं, तब बह अपने को सम्हाह 


कर तथा घैये रखकर, पति के पास आई। पति की दशा देख । 
कर उसका हृदय फंढा जाता था, फिर भी उसने घेय नहीं त्यागा। । 


उसने देखा, कि पति के मस्तक पर हुआ घाव प्राणान्तक है ओर 





पति का जीवन-दीप कुछ द्वी समय मे बुझ जानेवाला है। कह. 
देखकर उसने स्रोचा कि मेरे ही कारण पति की यह दशा हुई. 


मेरे ौद्धय 
है तथा अकाल मे काछू-कवलित होना पढ़ रहा है। मेरे सौदय 
कल थे | 

ने हो मेरे जेठ के हृदय में विक्तति उत्पन्न की, जिससे यह श्रन 
हुआ है । जो कुछ हुआ सो हुआ, परन्तु इस समय मुझे अपना _ 


दुःख विस्मृत करके ऐसा उपाय करना चाहिए, जिससे पति का 
परछोक न बिगड़े, इन्हे परछोक मे दुःखी न होना पढ़े। पति, 
इस समय क्रोध से भरे हुए हैं। साथ ही, इन्हे मेरे प्रति राग भी 
है। यदि इनके जीवन का श्रन्त इस तरह के राग-ठेष में हुआ, तो 
इनको न मातम किस नरक में जाना पड़ेगा। में, इनकी सह-धर्मिणी 
हूँ। सुमे अपने द्वी सुख-दुःख के लिए न रोना चाहिए, किन्तु 
पति के सुख-दुःख को चिन्ता करके ऐसा भश्रयत्न करना चाहिए, 
जिससे इनका मरण सुधर जावे । इन्हे परलोक में दुःख न सहन 


| 
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; पढ़े । ऐसा करना, मेरा कत्तंव्य है। मेंने जो धार्मिक शिक्षा पाई 


है, उसके उपयोग का समय भी यही है। यदि इस विषम समय 
में भी मेंने धरम का उपयोग न किया, पति को दुगगति से न बचाया 
तो फिर धर्म जानने से क्‍या छाभ ! इसछिए सुमे, धार्मिक 
उपदेश द्वारा पति का राग-ठ्रेष शान्‍्त करने का प्रयत्न 
करना चाहिए । 


इस प्रकार सोचकर मदनरेखा ने अपना दुःख विस्मृत करके 
भर अपते भविष्य को चिल्ता त्याग करके, पति को घर सुनाने का 
विश्वय किया। परन्तु उसको यह विचार हुआ, कि इस समय 
वाहर जो कोछाहछ हो रहा है इसके कारण, पति को मेरा 
धीमा स्वर केसे सुनाई देगा। पति छुछ ही देर के पाहुने हैं। इसलिए, 


£ पहले कोछाहल बन्द कराता चाहिए। इसके सिवा, पति के 


सामन्तों ने यदि जेठ को सार भी डाछा, तो उससे छाभ क्‍या 
होगा | उनको सार डालने पर भी, पति का जीवन तो रह नहीं 


' सकता | ऐसी दशा में एक दृत्या अधिक होने देकर पाप क्‍यों 
/ बढाया जावे ! 


मदतरेखा ने बाहर आकर सामन्तों एवं पहरेदारों से कहां, 


/ कि--तुम्न छोग यह क्‍या कर रहे हो! तुम अपने स्वामी का हित 


पहते हो या अहित ९ उनका दवित उनके घातक फो पकड़ने या 
भार शारते से नहीं हो सकता, किन्तु धर्म की सद्दायता देने से ही 


को 
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हो सकता है। वे इस शरीर मे अधिक समय तक रहने वाले नहीं हैं। 
यदि यह्‌ समय इस कोलाहल में व्यथ गया, तो इससे तुम्हारे खाप्म 
का अहित होगा । इसके सिवा, यदि तुमने इनको घात की, राज 
को मार भी डाछा, तो भी ऐसा करने से मेरे पति जीवित नहीं हो 
सकते | ऐसी दणा मे, जो भ्पराघ राजा ने किया है, वही अपराध 
तुम छोग क्‍यों करते हों! रक्त-सना वस्र, रक्त से खच्च रहीं 
हो सकता । इसके अनुसार अपराध का बद्छा भपरांध करने पे 
पूरा नहीं हो सकता। इसलिए तुम छोग, राजा को जाने दो भौर 
फोछाहछ वन्द्‌ करके शान्त हो जाओ। पति का जो जीवन शेष है, 
उसका उपयोग पति का मरण सुधारने मे मुझे कर लेने दो । 
मदनरेखा की आज्ञा मानकर सामन्तों तथा पहरेदारों ने 
मणिरथ को छोड़ दिया और कोलाहल धन्द कर दिया । यह है 
जाने पर, मदनरेखा फिर युगबाहु के पास आई। युगवाहु उस 
समय भी उसी प्रकार तड़फड़ा एवं बड़बड़ा रद्दा था। मदनरेपा 
ने युगवाहु का मस्तक अपनी गोद मे रख लिया तथा उसके शरीर 
को इस तरह दवा लिया, कि जिससे वह्‌ अधिक तडफड़ा न सके । 
यह करके मदनरेखा ने कोमछ और प्रिय स्वर में युगबाहु से कहा, 
कि--प्रियतम! यह अवसर कल्याण साधने के लिए अमूल्य है, 
फिर भी आप, किस जंजाल में पड़े हुए हैं। आप थोड़ी देर के 
लिए चित्त स्थिर करके मेरी बात सुनिये और मेरी अन्तिम मेंवा 
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* छ्ीकार कीजिये। यह तो आप जानते ही हैं, कि से आपका 
7 हित चाहने वाली हो हूँ, अद्वित चाहनेवालो नहीं हूँ। इसलिए आप 
५ भेती प्रार्थना ध्यान में लोजिये जिससे अपका द्वित हो, भहित न द्वो । 
५ वाथ। भाप सोच रहे होंगे, कि दुष्ट साई बिना किसी भपराध 
7 क्षे मेरे मस्तक पर छलपूवंक खड़गाघात करके आग गया है और 
6 ऐसा सोचने के कारण ही आपको क्रोध हो रहा होगा, परन्तु ऐसा 
४ सोचता-समझना भूल है। जिसने घर्म का भ्रभ्यास किया है, 
ने बह तो यही सानता है, कि दूसरा तो निमित्त मात्र है; जीव अपने 
म॑ जायबंछ से हो जीवित रहता है तथा आयुबंछ शेष न रहने पर, 
: किसी भी निमित्त से मर जाता है। आप भी, ऐसा द्वी विचार 
/ कर यह सानो, कि मेरा आयुवेछ शेष नहीं रहा, इसी कारण मेरे 
।६ मस्तक पर तलवार गिरी है । ऐसा सानकर, आप क्रोध त्यागो 
7; भश्रोर अपना मरण सुधारने के छिए, परछोक में अपने को दुःख 
४ पे बचाने के लिए धर्म को शरण जाओ। अहदन्त, सिद्ध, साधु 
कै ओर केवली-भाषित घसे की शरण में रहना, इस छोक के लिए भी 
र/ भांयडिक है तथा परलोक के लिए भी। आप इनको हो शरण 
रा छीजिये, दूसरी झंजट मे न पढ़िये । 

(/ भदनरेखा ने यह कहा, परन्तु यगबाहु क्षत्रिय था, इसलिए 
(6 एसका क्रोध शान्त तहीं हुआ। बल्कि इस विचार से क्रोध बढ़ 
#* गया, कि दुष्ट भाई ले, इस धार्मिक सती का सतीत्व नष्ट करने 
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फे लिए ही मेरे सिर पर तलवार मारी है तथा अब वह इस सती 
को न माल्यूम केसे-क्रैसे कष्ट देगा | इस तथा ऐसे हो दूसरे विचार 
के कारण, युगवाहु पर मदनरेखा के कथन का प्रभाव नहीं हुआ | 
युगबाहु की चेष्टा से मदनरेखा ने जब यह जाना, कि पति पर मेरे 
कथन का कोई प्रभाव नहीं हुआ है, न इनका क्रोध ही शान्त हुआ 
है, तघ वह फिर कहने लगो, कि--स्वामिन्‌ |! आपके हृदय मे मेरे 
प्रति जो राग और भाई के प्रति जो द्वेष है, आप उस राग-द्वेप को 
मिटा दीजिये। आप मेरे को निरअपराधिन और भाई को अपराधी 
मानकर, मेरे से राग तथा भाई से द्वेंघ कर रहे हैं, पर 
वास्तविक बात इसके विपरोत है। आप सोचते हैं, कि भाई ने मेरे 
सिर पर खड़ड मारा है, लेकिन आपके मस्तक पर खड्ड मारनेवाही 
मैं हूँ, भाई नहीं हैं। आप ही विचारिये, कि आपके भाः 
आपसे कितना स्नेह करते थे | उनने, आपको अपना उत्तराधिकारी 
युवराज बना दिया था। जिस राज्य के छिए राजा छोग भपना 
मस्तक कटा देते हैं, जिसे अपने प्राणों से भी अधिक मूल्यवान 
समझते हैं, वह राज्य, आपके भाई ने अपने पदचात्‌ आपको 
मिलने की व्यवस्था को, यह आपके प्रति उनका कैसा स्नेह था! 
जिसके हृदय में ऐसा स्नेह था, क्‍या वह भाई आपको तलवार 
मार सकता था ! तलवार मारना तो दूर की बात, आपके भाई 
आपके लिए कठिन शब्द का प्रयोग भी नहीं कर सकते थे, परन्तु 


है धम-सहाय्ध 


मैंने या मेरे सौन्दर्य ने उनके हृदय का स्नेद-ल्ोत खुखा दिया 
तथा उसके स्थान पर वैर-विरोध सर दिया । इसीसे आपके 
मस्तक पर तलूवार गिरी है । इस प्रकार आपके सस्तक पर 
तलवार का आघात सेरे ही कारण हुआ है । आपको मेरे प्रति 
रण था, इसी से आपको यह एशा हुईं है। जब आप, यदि फिर 
मेरे प्रति राग रफेंगे, तो तरक में आपके सस्तक पर न माल्म 
कितनी तलदारें गिरेंगी । इसी प्रकार यदि आप अपने भाई पर 
हे रखेंगे, तो उसका दुष्परिणाम भी आप ही को भोगना 
पढ़ेग। इसलिए आप, अपने हृदय मे मेरे प्रति जो राग और 
भाई के प्रति जो छ्वेष है, उसे त्यागिये। ऐसा करने से ही, 
परलोक में आपका कल्याण हो सकता है, अन्यथा यहाँ जो कष्ट 


सह रहे हैं, उससे भी अधिक भयझूर कष्ट आपको परलोक में 
सहना पड़ेगा । 


मदनरेखा के इस कथन का, यथेष्ट परिणाम हुआ | युगबाहु 
श, सद्नरेस्त का कथन ठीक जेंचा । वह सोचने लगा, कि 
गछद से मेरे प्रति भाई में बहुत स्नेह था, परन्तु मदनरेखा फो 
“झकर ही बह सेरा शह्वु बना । इसलिए उस पर क्रोध करना, 
प्यथ है । 

नस तरह के विचारों से, युगबाहु का क्रोध शान्त हुआ | 


व्सका चित्त, कुछ स्थिर हुआ, इस कारण वह उपदेश सुनने का 
१५ 
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पात्र बरना। मनुष्य से जब तक क्रोध रहता है, तत्र तर वह, | 
उपदेश सुनने का पात्न नहीं होता । क्रोघ से भरे हुए व्यक्ति पर, 
किसी भी सदुपदेश का प्रभाव नहीं होता, फिर वह सहुपदेश 
किसी का भी दिया हुआ क्योंन हो। इसीलिए उपदेश देने 
पाले, कोई दूसरा सदुपदेश देने से पहले, क्रोध शान्त करते का 
ही उपदेश देते हैं और जब क्रोघ शान्त हो जाता है, तभी दूमरा 
उपदेश सुनाते हैं । शाश्र में भी कहा है, कि क्रोध से भरा हुआ 
व्यक्ति उपदेश का पात्र नहीं है। श्री उत्तराध्ययन सूत्र मे 
कहा है-- 


अह पंचहिं ठाणेहिं जेहि सिक्खा न लम्भई । 
थस्सा कोहा पमाण्णं रोगेणालस्सएणय ॥ 


अर्थात्‌--पाँच तरह के व्यक्ति, उपदेश के पात्र नहीं होते ओर शिक्षा 
ग्रहण नही कर सकते । ऐसे पाँच तरह के व्यक्ति-अभिमाना क्रीपी, 
प्रमादी, ( दु्यंसनी ) रोगी और आलसी है । 


मदनरेखा ने जब देखा, कि अब पति का क्रोध शान्त ह॒त्र 
है, तब वह फिर कहने छगी, कि--नाथ ! मैंने आप से यह कहे! है, 
कि आपके सिर पर खज्न मारने वालो मैं हूँ, आपके भाई ने से 
नहीं मारा है, परन्तु आप इससे भी दँचा विचार कीजिये | 
न्लानियों का कथन है, कि जीव को जो भो सुख या ठुःख होता 
है, वह स्वयं द्वारा किये गये कम के फल स्वरूप ही है। अपने हल 
ही अपने को सुख या दुःख दे सकते हैं, दूसरा कोई न तो सुर 
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ही दे सकता है, न दुःख ही और न इंष्ट या अनिष्ट ही कर 
सकता है। अपनी आत्मा ही, दुःख सुछ का करत्ता-भोक्ता है । 
दूसरा तो निमित्त मात्र है। निमित्त को यश अपयश् देना, यानी 
दूसरे को सुख या दुःख देने वाला सान कर भच्छा या बुरा कहना 
और उससे राग-हेष रखना भूछ है। बल्कि ऐसा करना, अपनी 
हानि करना है। इसलिए आप किसी दूसरे को न देखकर, अपने 
आत्मा को ही देखो । सिर पर खड्ड गिरने के लिए, स्वयं को ही 
अपराधी मानो और पहले पूरी तरह ध् मे चित्त नहीं दिया, 
उसी का यह परिणाम समझ कर धर्म में चित्त दो । जिसमे, 
आपको भविष्य सें ऐसे या किन्ही दूसरे कष्टो का सामना न करना 
पढ़े। यदि आपने ऐसा न किया, तो आपके मस्तक पर इसो 
तरह न साहूम कितनी बार खद्ड गिरेगा । 

नाथ। आपकी यह जीवन छीलछा, कुछ द्वी समय की है । यह 
*थ समय जो शेष है, इसे अमूल्य मानकर ऐसा उपाय करो, कि 
जिससे आत्मा का कल्याण हो । इसके लिए, आप न तो किसी 
$ प्रति राग रखो न छेप, किन्तु सब जीवों पर खमभाव रखो । 
पद जीवों को अपना मित्र मानो । अठारह पाप त्याग कर तथा 
अपन पृरेकत पापों का पश्चात्ताप करके, हृदय में अहंन्त देव, 
निरन्य गुद और केदछीभमापित धसमं को स्थान दो । ऐसा करने 
पे, आप दुरंति से बचकर सुगति प्राप्त करेंगे । संसार-व्यवहार 
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में, अनेक लोगो ने आपका अपराध किया होगा और आपने भी 


५ ७ ॥ पलक गें 
अनकों का। ऐसे छोगों को, आप भी ज्ञमा प्रदान कीजिये तथा 


उनसे भी क्षमा माँग छीजिये । ऐसा करने से, आपके हृदय में 


सब जीवों के श्रति मेन्नी-भावना जाग्रत होगी। मेत्री-भावना | 


होने पर, आप सब पापों से निवृत्त होकर निष्पाप बन सकेंगे। 
दुर्गंति से बचने के छिए, आप इस प्रकार अब तक के पापों पे 
निवृत्त दोइ्ये और सुगति प्राप्त करने के लिए, हँंदय में धरम को 
स्थान दीजिये । जात्मा और थरीर भिन्न हैं। शरीर की हवानि 
से, आत्मा की कोई हद्वानि नहीं है, न शारीरिक छाभ से आत्मा 
का कोई हित ही दो सकता है। शरीर और आत्मा का संयोग, 
आत्मा द्वारा किये गये पूर्व कम से है। शाश्वत संयोग नहीं है | 
फम नष्ट होते हो, आत्मा शरीर रहित हो जाता है। यावी 
आत्मा शरीर बन्धन में नहीं रहता । ज्ञात्मा अविनाशी है और 
शरीर नाशवान । आत्मा ने, अब तक अनेक शरोर धारण किये 
हैं। जिन-जिन शरीरों से जात्मा रद्द है, वे शरोर तो नष्ट हो 
गये, परन्तु आत्मा वही है। जिस प्रकार वस्त्र बदले जाते हैं, 
लेकिन एक वस्त्र त्याग कर दूसरा वस्त्र धारण करनेवाडा तो वही 
रहता है, इसी प्रकार शरीर बदले जाते हैं, परन्ठु शरीर बदढने 
वाढा आत्मा वद्दी रहता है। यह जानने के कारण ही ज्नानी 
लोग मृत्यु से दुःखी या भयभीत नहीं द्ोते, किन्तु मसत्यु का 
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खागत करते हैं। थे सोचते हैं, कि शरीर रफ्तमांस का बना 
हुआ है और से ( आत्मा ) उससे भिन्न हूँ। ऐसे शरीर के छूटने 
से, मै दुःख क्यो करूँ । यह शरीर त्यागने पर, यदि मुमे दूसरा 
शरीर घारण करना पड़ा, तो उस दशा में भी दुःख का कोई कारण 
नहीं है और शरीर धारण ८ करता पड़ा, तब भी दुःख का कोई 
कारण नहीं है। बल्कि, शरोर धारण न करना पढ़े, यह तो सब से 
अधिक सन्तोष की बात है। हमारा प्रयत्न यही है, कि हमें फिर 
शरीर धारण न करना पढ़े । ऐसा सोचकर, ज्ञानी लोग सृत्यु का 
घागत करते हैं। सत्यु को एक उत्सव मानते हैं। मृत्यु के पश्चात्‌ 
उन: शरीर धारण न करना पढ़े, अथवा शरीर धारण करने पर 
द.रू न भोगना पड़े, इसका प्रयत्न करते हैं। इसके लिए वे, सब 
जोदों पर समभाव रखते हैं | सब जोबों को अपना मित्र मानते 
ह। किसी के प्रति राग-हेष नहीं रखते और अपना चित्त, अहंन्त 
(व, निप्न्ध गुरु तथा केवछी भाषित धर्म में स्थापित करते हैं। आप 
भी, अपने आत्मा का कल्याण करने के लिए ऐसा ही कीजिये । 
“पत्ता को बात यह मानिये, कि मस्तक पर खज्न गिरते ही जीवन 
गे अन्त नहीं हुआ, किन्तु आत्म-ऋल्याण करने वाली बातों को 
धैनने का अवसर सिठ गया । इस थोड़े से समय में, में आपको 
रेडोक के लिए वैसा ही खर्च दे रही हैँ, जेसा खच एक 
पह॒इमिणी अपने पति को विदेश जाने के समय देती है। आपका 
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अन्तकाल सन्निकट है। इसलिए में आपस फिर यद्दी निवेदन करती 


हूँ, कि भाप, पत्नी, पुत्र, परिवार या और किसी व्यक्ति अयवा वलु 


के प्रति राग न रखिये, न किसी के प्रति द्वेप ही रखिये। डिनत 
समाधिभांव रखकर, देव, गुरु, धर्म मे चित्त छगाकर अपना मरा 


सुधारिये । जीवन की आश्य और मरण के भय से सबंथा मुक्त । 


हो जाइये । 

युगबाहु, शान्त चित्त से मदनरेखा का उपदेश सुनता रहा। 
मदवरेखा का उपदेश समाप्त होने पर, युगत्राहु ने अपने दोनों हाव 
जोड़कर मस्तक पर छगाये और उस उपदेश को स्वीकार किया | 
मदनरेखा के उपदेश का उस पर उचित प्रभाव हुआ था, इसलिए 
उसने तड़फड़ाते हुए प्राणज्याग करने के बदले शान्ति पे 
प्राण-त्याग किये । 


«है; 
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युगबाहु के प्राण-पखेरू उड़ जाने के पत्चात्‌ मदनरेखा सोचते क्‍ 
छगी, कि प्राणनाथ ने तो अपनी जीवन-छीला समाप्त करदी, लेकिन 
अथध मुझे क्‍या करना चाहिए ! मै, पति की सेवा करने के ढिए _ 


अपने प्राणो को अबतक सुस्मद मानती रही, परन्तु पति के जाते 
ही मुमे मेरे प्राण दु:खदायी जान पड़ते हैं। इसलिए, अब इन प्राणों 
को शरीर में रहने देने से क्या छाम ! इसी प्रकार जिस सुन्दरता 
की पति तथा दूसरे छोग प्रशन्सा करते थे, वह सुन्दरता निगोदी 
भी केसी निकछी ! पति को प्रसन्न करने के लिए, में इस शरीर 
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.> को शृंगार कराया करती थी, परन्तु इस शरीर की सुन्दरता ने केला 
अनध किया ! इस सुन्द्रता के कारण ही पविनत्र जेठ के हृदय में 
अपवित्रता आई, पति का इस तरह अकाल मे निधन हुआ और अब 
सतोत्त भयग्रस्त हो रहा है। यह सब, इस पापिनी सुन्द्रता के 
कारण ही हुआ तथा हो रद्द है। जिन पति के लिए यह सुन्दरता 
थी, वे पति ही जब चले गये, तब इस सुन्दरता की रक्षा क्यो की 
जावे | इसकी रक्ता करने पर तो, विपत्ति आने एवं शील नष्ट 
होने की ही आशझ्का है । इतना ही नहीं, किन्तु यदि मैंने इस 
मुर्ूरता को भी रक्षा की और शीलछ बचाने का प्रयत्न किया, तो मेरे 
पत्र फा जीवन संकट में पढ़ जावेगा! इसलिए यही अच्छा द्वोगा, 
किये प्राणों का द्वी अन्त कर दूँ । ऐसा करने पर, सुन्दरता भी 
गष्ट हो जावेगी, मेरे सतीत्व की भी रक्षा होगी और पुत्र का जीवन 
भी संकट में त पड़ेगा । परन्तु मैं प्राणों का अन्त करने के छिए 
भी तो खतन्‍त्र नहीं हूँ । मेरे गर्भ में वालक है। मेरे श्राणों का 
अन्त होते हो, गर्भ का घालक सी मर जावेगा । माता का कर्तव्य, 
पम के वालक की रक्षा करना है। अपने किसी कर्च॑व्य हारा 
गरभस्‍्थ वाढक का नाश करना, माठ-कर्तव्य के सर्वथा विरुद्ध है । 
ऐसी दशा में मुझे ऐसा कौनसा उपाय करना चाहिए, जिससे मेरे 
जल को भी रक्षा दो, पत्र का जीवन भी संकट में न पड़े और 
ग का बालक भी नष्ट न हो ! 
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बाड़ जा 


कुछ देर तक इस विषयक विचार करने के पश्चात्‌, मदनरेत्रा 
ने वन में भाग जाने का निम्बय किया । उसने सोचा, कि वन में 
भाग जाने पर मेरे पुत्र चन्द्रज् को भी संकट में न पड़ना पड़ेगा 
मेरा शील भी सुरक्षित रहेगा और मेरे गर्भ में जो वाहक है, उसको | 
भी रक्षा होगी। वन में भाग जाने के सिवाय, दूसरा कोई मा 
ऐसा नहीं है, जिससे ये तोनो ही काय हो सके | 


सदनरेखा ने, इस प्रकार सोच-विचार कर वन में भाग जाने | 
का निश्चय किया | परन्तु इस निश्चय के साथ ही, उसके हृदय में. 
यह प्रश्न उत्पन्न हुआ, कि में यहाँ से निऋ॒छ० तो केसे । यदि | 
किसी से कहकर बन जाना चाहूँ, तो न ॒तो कोई ऐसा करने की 
सम्मति ही देगा, न इस कार्य में कोई मेरी सद्दायता ही करेगा! 
इसके विरुद्ध, यदि मैं चुपचाप भागने का प्रयक्ष करूँगी, तो पहरेदाए 
छोग सुमे जाने न देंगे । हाय ! राज परिवार के लोगों का जीवन 
वन्दियों के जोवन से कुछ भी कम नहीं है। आजतक मे, राज घराने 
में होने के कारण अपने को छुखी मानती थी, परन्ठु आज मुझे 
साल्म हुआ, कि राज-परिवार को ख्तरियाँ काराबास-यातना सदन 
करती हैं। वे, किचित्‌ भी स्वतन्त्र नहीं हैं । 

मदनरेखा इस शअकार की चिन्ता में थी, इतने ही में उसकी 
पुत्र चन्द्रयश वहाँ आ्रागया । उसको जैसे ही यह ज्ञात हुआ, कि 
पिताजी के मस्तक पर उनके ब्येष्ठ श्राता ने खजन्नाघात किया है 


कक 
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वैसे ही वह दौड़ा हुआ, वन में अपने पिता के निवासस्थान पर 
आया और अपने साथ पेद्य भादि को भी छाया। परन्तु युगवाहु 
के प्राण-पखेरू, चन्द्रयश के पहुँचने से पहले द्वी उड़ चुके थे । 
अपने पिता का आहत शव देखकर, चन्द्रयश बहुत द्वी दुःखी हुआ, 
वह रोने लगा, लेकिन मदनरेंखा के समझाने से रोना त्यागकर, 
पिता के शव की रक्षा एवं अन्त्येष्ठि आदि का प्रबन्ध करते लगा, 
मदनरेखा ने देखा, कि चन्द्रयश तथा दूसरे छुछ छोग तो शव के 
प्रबन्ध में छगे हुए हैं. और शेष छोग रोने-घोने या इस दुघटना 
की चर्चा करने में पढ़े हुए हैं। यह देख कर उसने सोचा, कि 
भाग जाने के छिए यही अवसर उपयुक्त है। मुझे, यह अवसर 
न जाते देना चाहिए, किन्तु इसका उपयोग करना चादिए ओर 
भाग निकलते का प्रयत्न करना चाहिए । . 








वन की शरण 


वबचिद्‌ भूमी शय्या क्वचिद्‌्पि च पयडू शयन । 
क्वचिच्छाकाहारः क्वचिद्पि चर शाल्योदन रुचिः | 
फवचित्कन्थाधारी क्वचिद्पि चर दिव्याम्बर धरों। 
मनस्वो कार्यार्थों न गणयति दुग्खं न च सुखम्‌॥ 
--भर्ेहरि-नीतिशतक 
वि कह्दता है, कि कार्य सिद्धि के छिए कमर कस लेने 
वाले घोर लोग, सुख और दुःख दोनो ही को ईथे 
नहीं समझते । वे, कभी जमीन पर सो रहते हैं, कभी उत्तम 
पढंग पर । कभो साग-पात खाते हैं, कभी सुस्वादु दाछ भाव । 
कभी दिव्य वस्त्र पहनते हैं, कमी फटी पुरानों गुदड़ी | व 
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छोग, घ्समें से किसी भी बात की परवाद्ट नहीं करते। उन्हे तो 
अपना काय सिद्ध करना हष्ठ होता है। 
कवि फा यह कथन, मदनरेखा फे लिए बिछकुछ ठीक ठहरता 
है। मदनरेखा, युवराक्षी तथा भावी रानी थी। वह किसी 
जा को ही पुत्री रही होगी, इसलिए उसका जीवन पिठतृयृह् में 
भी सुख पूवंक बीता था और पतिग्ृह में भी। वह, राजसी 
मुख-्सामग्री में ही रही थी। अच्छे पढंग पर सोना, श्रेष्ठतम 
भोजन करना, सुन्दर तथा बहुमूल्य वस्र पहनना, कणप्रिय गीत 
पुनता, दास दासियों से सेवित रहना, सुगन्ध लेना एपं प्रसन्नता 
में समय बिताना, यह उसके जीवन का कार्यक्रम था। जिन 
: छोगों के पास ऐसी सामग्री नहीं है उनका जीवन किस तरह 
। व्यतीत होता है, इसका उसे अनुभव न था। लेकिन सदीत्व की 
, रक्षा के लिए, सतीत्व नष्ट न इसलिए उसने इन सब 
। सामप्रियों को एक क्षण में ही त्याग दिया और बिना दुःख माने, 
2 रुसने अपना रहन-सहन एक क्षण में ही बदछ डाढा। बह, 
£ हुन्दर महछ में पलंग पर छगी हुई कोमछ शय्या पर सोना 
। प्यागकर, निजन और भयक्लुर वन में, भूमि पर बिना विदौने के 
€ ही सोइ। उससे, स्वादिष्ट तथा पट्रस भोजन स्यागकर, बनेले 
/ टो से कपती झुधा मिटाई । उसने सुन्दर फोम एवं बहुमूल्य 
। छाभूषण पहनना त्यागकर, दासियों के पहनते योग्य सादे वरस्ध 
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पहने । इस तरह उसने, अपने सुखी माने जानेवाले जीवन को, 
दुःखी माने जानेवाले जीवन में घदुछ ढाडा और यह सब ब्िया 
अपने शील की रक्षा का काय सिद्ध करने के लिए। इसी से 
ठंसने, अपने उस दुःखी माने जाने वाले जीवन को दुःखरी नहीं 
किन्तु सुखमय माना। उसने, अपना जीवन किस प्रक्वार बदृढ 
ढाढा, वद्द राजसी सुख-सामग्री छोड़ कर विपन्नावस्था में किस 
प्रकार पढ़ी, उस अवस्था मे उसे किन-किन दुघटनाओं का सामन! 
फरना पड़ा और उन दुघटनाओं से उसकी रक्षा कैसे हुई, भादि 
बातें इस प्रकरण से ज्ञात होंगी । 

. मदनरेखा ने अपने शरीर के सब आभूषण उतार डाले श्रौर 
राजसी वस्लों के बदछ दासियों के से वस्र पहन लिये | दापियों 
का सा वेष' बना कर मदनरेखा, चुपचाप बन के लिए निकछ 
पढ़ी । उस समय उससे न तो पुत्र जादि का ममत्व किया, न 
प्रति की मृत्यु के लिए दुःख दी किया, न अपरिचित वन से भय 
किया । उसका छक्ष्य तो, प्रधानतः शीछ की रक्षा करना था | 
इसके लिए वह, पहरेदारों को दृष्टि से बचकर बाहर निकल गई 
और भअन्धेरी रात में, अकेली बन में जाने के छिए पूर्व की ओर 
चढ पड़ी। ह 
- रात का समय था, घने वन मे, चारों ओर सन्नाटा तम 
अन्धेरा . छाया हुआ था । सूखे पत्तों की झुरमुराहुट तथा बने 


। 
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: पश्ुओं की भयानक आवाज फे सिवाय कोई शब्द सुनाई न देता 
। था। अन्घेरी रात के समय, उस वन में जाने का किसी का 
: साहस नहीं हो सकता था, परन्तु शील की रक्षा के लिए मद्नरेखा 
। उस भयद्वर बन में अकेली चछो जा रह्दीथी । वन के कारण, 
। उसके हृदय में किसी प्रकार का भय न था। उसको भय था तो 
। क्षेबठ यही, कि कहीं मेरी खोज में कोई जता न हो या में रोक्ष 
/ नी जाऊँ। इस भय से मुक्त होने के छिए, वह वन में बनी 
+ हुई पगडंडियो पर चलछला त्याग कर ऊब्ठ चढी । 
मद्नरेखा को चलते-चलते सबेरा हो गया। सबेरा होने पर भो, 
/ उसने चलना बन्द नहीं किया। वह जिस ओर जा रही थी, उसी ओर 
7 सामने खड़ा हुआ सिह दह्ाड़ रद्द था। मदनरेखा, सिद्द को देखकर 
£ तथा उसको दहाड़ सुनकर भी भय नहीं पाई, किन्तु सिंह के सामने की 
“ शोर हो चली। वह सोचती थी, क्रर स्वभावी माना जाने वाला सिद्द 
// फेवड इस भौतिक शरीर को ही नष्ट कर सकता है, मनुष्य के शीलादि 
आध्यात्मिक गुर्णो को नष्ट नहीं कर सकता। सिंह, उन मनुष्यों से तो 
/ "च्छा ही है, जो शीछादि गुणनप्ट करते हैं। इतना ही नहीं शील 
/ $ प्रताप से क्र पश्ु भी शान्त हो जाते हैं। फिर भी सिंह मेरे 
साथ ऋर-व्यवहार करेगा, तो मेरे इस शरीर को खा जावेगा। सिह के 
(/ से व्यवहार पर सी, मेरे आध्यात्मिक गुर्णो की तो रक्षा ही होगी । 
# पिरिए मुझे, सिंह से कोई भय न करना चाहिए । 
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इस प्रकार सोचती हुई मदनरंखा, सिह के सामने की ओर 7 
चछी जा रही थी । उसके हृदय में सिंह के प्रति किंचित भी |! 
वेरभाव न था, किन्तु वह सिद्द को भी अपना मित्र ही मान सी “ 
थी । चछते-'्वछते उसने, सामने उपसर्ग देखकर सागारी अनशत ,” 
भी कर लिया और सब जीवों से क्षमा माँग कर तथा सब जीवों को ' 
क्षमा देकर, अठारह द्वी पाप का त्याग किया। यह करके, वह, न्‍ 
वछती हुई सिंह के सामने पहुँची । बह, जैसे-जेसे सिंह के सामने | 
पहुँचती जाती थी, वैसे ही बैसे यद समझती जाती थी, कि सिंह 
अब छपक कर मेरे इस शरीर पर भाक्रमण करता है, परन्तु इसकी । 
यह आशड्डा व्यर्थ सिद्ध हुई। सि् के बिछकुछ समीप पहुँच जाने | 
पर भी, सिद्द ने सदनरेखा पर अआक्रमण नहीं किया, अपितु प्र 
प्रदर्शित करने के छिए उसके सामने लीला करने छगा। सिंह की यह 
चेष्टा देख कर सती ने अपने हृदय में यही कहा, कि यह अ्रद्िता | 
और शीछ का ही प्रताप है, कि मेरे छिए यह सिद्द भी अहिसक 
बन गया। इसके हृदय में भो मेरे प्रति बेर नहीं रहा, लेकित 
मेरे जेठ के हृदय का दुर्भाव नहीं मिटा, यद्द मेरा दुभोग्य ही है । 

मदनरेखा आगे चढछी। सिह के उपसग से निकृछ का; 
मदनरेखा ने अनशन पाछठा | चछने की थकावट के कारण एवं 
समय अधिक हो जाने से, मदनरेखा को जोर की छुघा ढगी। 
मदनरेखा ने सोचा, कि मैं सिंद्द के उपसर्ग से भी बच गई हूँ पी 
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४ म्रणिय्य की ओर के भय से भी बच गई हैँ । घुझे शील को भी 
++ रत इष्ट है और शरीर भी तष्ट नहीं करना है । शीछ की रज्ञा के 
7, हिए शरीर नष्ट होना दूसरी बात है, लेकिन निष्कारण और गर्भ 
८7 में घाढ़क के होते हुए सी शरीर नष्ट करना महान्‌ पाप है । 
(० इसहिए मुझे अपनी छ्लुघा मिटानी चाहिए । छुधा मिटाने के लिए, 
(+ हाँ इच्चों में फठ छगे हुए दी हैं । 

है। . मदनरेर् ते बस फछ छारा अपनी क्षुघा मिदाई। वन फछ 
(४ खाकर और झरने का जछ पीकर, मदनरेखा फिर आगे को चढी | 
$ ;/' वह दित भर चलती ही रही । उसके छिए, पेंद्छ चढने का यह्ठ 
:+ 'हहा ही श्रवसर था। इससे पहले, वह कभी इतनी पेद्रू नहीं चली 
।४ भी। जो व्यक्ति, जीवल भर कभी छुछ दूर भी पेदुल न चला हो, 
7 पसके छिए कट्ूरीले कांटीले बन में अकेले तथा अविराम चढना 
:</ कितना कठिन होता है! लेकिन मद्नरेखा वन की कठिन भूमि 
(/ '९ भी भ्रकेलो चडी जा रहो थी । उसको कभी पेदुछ नहीं चलना 
; (/ ही था, इसलिए उसके कोमछ परों में छाले पढ़ गये थे, फिर भी 
(<' इह कहीं ठहरी नहीं, न थकावट या श्रम से घबराई ही। इसी 
हि! “गे, उसको अपनी इस विपत्नावस्था के छिए किसी तरह का 
(गा >खनथा। 

( मदनरेखा दित भर चलतो ही रही। सन्ध्या के समय ब्‌ह्‌ 
46." + मध्य एक ऐसे स्थान पर पहुँची, जिसके चारों ओर वृक्तो 
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पर छताएँ चढ़ी हुई थीं, इस कारण जो एक प्राकृतिक छतागृर | 
धना हुआ था, सूंय अस्त हो रहा था। मदनरेखा, थक मो | 
बहुत गईं थी । साथ दी, प्रतिक्रण का समय भी हो गया ण | 
और मदनरेखा को जागते हुए सी बारह पहर बीत गये थे। 
इसलिए उसने उस लताग्ृह में विश्राम करेंके रात व्यतीत करना 
उचित समझा। वह उस लताग्रह्ट में गई। वहाँ विश्राम के लिये स्यढ | 
स्वच्छ करके, मदनरेखा प्रतिक्रमण करने लछगी | प्रतिक्रमण समाप्र , 
हो जाने पर मदनरेखा, शील की रक्षा होने के कारण परमात्मा की ' 
. घन्यवाद देकर अपने सन में कहने लगी, कि हे मन | अब भय क 
कोई बात नहीं है, इसलिए स्थिर हो जा। देख, यह स्थान कैसा. 
आलन्ददायक है! इस स्थान को प्राप्त करके अब फिर तू हर 
महलोों की याद मत करना, जो सदैव विषय-विकार की जागमे 
जला करते हैं और जहाँ आध्यात्मिक गुर्णों के नाश का भय बन 
दी रहता है। तू इस पवित्र स्थान मे आनन्द मान तथा पक्षियों 
का अकृत्रिम एवं निर्दोष कछरव झुनकर हर्षित रह । 
इस प्रकार मन को घैय देकर मदनरेखा, पंच परमेष्टी की 
शरण छे, उस लतागृह में सो गई | चार्रों ओर से उसके कानो में 
वन्य पशुओं के भयंकर शब्द पड़ रहे थे, किन्तु मदनरेखा के हदग 
में उन शब्दों के कारण न तो भय ही हुआ, न यह विचार ही हैवी 
कि में केसे स्थान पर किस प्रकार सोती हुई केसे केसे गीत-वारष 


। १२१ वचन की शरण 


सुना करती थी, लेकित दुभोग्य से, आज केसे स्थान पर किस प्रकार 
सोई हुई केसे शब्द सुन रही हूँ । उसको, अपनी वत्तेमान दशा के 
हिए किसी प्रकार का खेद या असन्तोष न था, अपितु शीछ को 
रा होने से, वह प्रसन्न थी । 

थक्की हुईं सदत्तरेखा, कुछ दी देर मे निद्राधीन हो गई । 
वह आधीशत तक तो गाढ़ निद्रा से सोती रही, लेकिन 
आधोरात के पश्चात्‌ उसके उदर मे प्रसवकाछोन वेदना होने 
छूगी । वेदना होने से, सदनरेखा सावधान हो गई । ख््रियों के 
लिए, प्रसवकाछ एक प्रकार का पुनजन्स होता है। उस विषम 
समय में, सेवा-सहायता करने के लिए गरीबों के यहाँ भी कोई न 
कोई उपस्थित रहता है और राज-परिवार को स्त्रियों के पास तो 
धनेकों स्तियाँ रहती हैं. तथा दूसरे वैद्य आदि भी रहते हैं, लेकिन 
मदनरेखा के पाप उस समय सेवा-सहायता के छिए कोई भी न 
था। वह, अकेली हो थी। मदनरेखा को, उस विषमकाछ और 
अपतो असहायावस्था के कारण दुःख होना स्वाभाविक था, परन्तु 
धर्म जानने दालो उस सती को कोई ठुःख नहीं हुआ, न वह किसी 
कार अधीर ही हुईं। बह, परमात्मा का स्मरण करती हुई, घैय 
एक प्रसव वेदना सहती रही । 

रात का शेष भाग समाप्त हो रद्दा था। सूर्योदय की प्रतीक 
समा 53 पूव दिज्या में प्रकट हो चली थी । घोंसलों में और 

७ 


सती मदनरेखा (र 


वृक्षों पर बेठे हुए पक्षीगण, सूर्योदय की प्रतीक्षा में चाँ-चूँ कर खे | 


थे। उसी समय मदनरेखा ने, एक सवोद्ध सुन्दर पुत्र को जन्म 


दिया । पुत्र को देखकर, मदनरेखा बहुत आनन्दित हुई। वह + 


क्च 


कहने छगी, कि द्वे वत्स ! तुम्हारा जन्म इस शान्ति देनेत्रालेवन 
में हुआ है। यदि तुम नगर में जन्मते ओर तुम्हारे पिता जीवित ' 


होते, तो तुम्दारे जन्मोपछक्ष्य में ऋत्रिम उत्सव मनाया जाता, परन्तु 


इस वन में तुम्हारा जन्मोत्सव प्राकृतिक रीति से हो रहा > 
पक्षीगण, स्व॒तन्त्रता पूवक इस तरद्द बोल रहे हैं, जेमे तुम्हारे | 


जन्मोपछक्ष में गीस गा रहे हों और सू ये अपनी छालिमा इस प्रका 
फैला रहा है, जैसे रंग गुढाल उड़ रहा दो। वहाँ, मेरी और 
तुम्हारी सहायता के छिए दूसरे लोग रहते, लेकिन यहाँ पवन 
सह्दायता कर रहा है, वृक्त छाया कर रहे हैं तथा चेंवर ढुला रहे हू। 
यह स्थान कैसा सुखकारी है ! इस स्थान के अताप से मेरे शी 
फी भी रक्षा हुई है, तुम्हारी भी रक्षा हुई दे, एवं तुम्हारे बढ़े भाई 
फी भी रक्षा हुई है। दे वल्स ! तुम बड़े ही पुण्यात्मा द्वो। ऐसे पवित्र 
स्थान पर तथा छुद्ध और स्वतन्त्र वातावरण मे तुम्हारा जन्म होन 
एवं तुम्हारे जन्म से पहले, मेरे हृदय मे शोछ की रक्षा के लिए 
इतना बल साहस आना, तुम्दारी पुण्यवानी को प्रकट करता है | 
कुछ द्वी देर के पश्चात्‌, सूय ने अपनी किरणें फेला दीं। सब 
ओर प्रकाश ही प्रकाश हो गया । मदनरेखा ने विचार क्रिया कि 
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मुझे अशुचि मे ही न पड़ी रहना चाहिए, किन्तु शुद्ध होना चाहिए । 
लेकिन में शुद्ध होने के लिए जल की खोज करूँ और शरीर शुद्ध 
करके लौटूँ, तब तक इस बालक की रक्षा का क्‍या प्रबन्ध करना 
चाहिए | मेरे छिए, इस बालक की रक्षा करना भी आवश्यक है 
भौर शरीर शुद्ध करना भी आवश्यक है। कुछ देर तक असमंजस 
में रहने के पश्चात, सदनरखा ने पुत्र की रक्षा का उपाय निकाल 
लिया। उसने यह निणय किया, कि मुझे अपनी सांड़ी मे से कुछ 
वस्त्र फाइ़कर, वृक्ष मे उस वस्त्र की झोडी बाँध, उस झोडो में 
वालक को सुछा देना चाहिए। यह्‌ निर्णय करके मदनरेखा ने, 
अपनी पहनी हुईं साड़ी से से आवश्यकतानुसार वस्त्र फाड़ और 
एक घने वृक्ष मे ऐसी जगह उसकी झोलो बाँधी, जहाँ कोई भूचारो 
या गयनविहारी हिंसक पशु-पक्तो न पहुँच सके । यह करके, 
मदतरेखा ने उस झोली में अपने नवजात पुत्र फो सुला दिया। 
यद्यपि पुत्र-स्नेह के कारण मद्नरेखा का चित्त अपने बाढूक को 
धोड़कर जाने का नहीं होता था, परन्तु शरीर की शुद्धि भी आवश्यक 
थी, इसलिए वह पुत्र का मुख चूमकर एवं उसको पंच परमेष्टि की 
शरण में छोड़कर, जछ को खोज मे चछी । वह, शरीर पर छगी 
(३ अश्ुचि धोने के छिए शरीर से तो जछ को खोज में अवश्य 
गई, ढेकिन उसका सत अपने नवजात शिश्ञु में ही छगा हुआ था; 
स्सल्यि वह धृम-घृम कर उसकी ओर देखती जाती थी। 


दर 


सती मे दनरेखाः ( २ | 


मद्नरेखा, जल की खोज करने लगी। थोड़ी ही दूर पर, 


उसे एक जल-पूण सरोवर दिखाई दिया। वह, जली से उस 


सरोवर पर गई । उसने, सरोवर के जल में उत्तर कर अपने बल “ 


तथा शरीर को धोया । शरीर और वस्त्र साफ करके मदनरेखा, 


बिक 


अपने पुत्र के पास जाने के छिए जीघ्रता से छौट पडो | वहू ' 


चाहती तो यही थी, कि में अपने पुत्र के पास ओघ्र ही पहुँच जाई 


न््ख 
शव 


| 


“5 


॥| 


और इसके लिए उसने, अपनी शक्ति भर शरीर एवं वस्त्र शीत्रता 
से ही स्वच्छ किये, परन्तु प्रकृति को यह स्वीकार न था, हि. 


मदनरेखा अपने नवजात शिशु के पास पहुँचे। इसलिए वह जैसे 
ही सरोवर के जल से घाहरर निकली, बेसे ही, वहाँ पर एक जंग 
हाथी आगया। वह हाथी, जंगली था और मदमस्त भी था। 
साथ ही, उसने उस तालाब पर किसी मानव-मानवी को भी शाव* 
ही कभी देखा होगा । इसलिए मदनरेखा को देखऊर, वह चिंद 
गया । वह, सद्नरेखा को पकड़ने के लिए मदनरेखा की ओर 
रूपका । मदनरेखा ने भी, हाथी को अपनी ओर लपकते देखा | 
वह, प्राण-रक्षा के लिए, साहस और बलपूवंक भागी | हाथी भी 
उसके पीछे-पीछे दौड़ा। मदनरेखा को, एक तो इस तरह दौइने 
भागने का अभ्यास न था| दूसरे, वद्द गत दिवस बहुत चली थी, 
इसलिए थको हुई भी थी। तीसरे, कुछ द्वी समय पहले उसने पुत्र 
प्रसव किया था, इससे उसके शरीर में असक्तता भी थी। ईने 
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कारणों से, वह अधिक तेज भागने मे समर्थ न हुई । अपने पीछे 
हापी को आता देखकर, मदनरेखा अपने मन में कहने छगी, कि 
अब में और कहाँ तक भाग सकती हूँ ओर इस छृतान्त के समान 
पीधे आते हुए हाथी से कैसे बच सकती हैँ । जान पढ़ता है। कि 
यह हाथी मेरा काल ही है, जो मेरे प्राण लेकर ही शान्त होगा । 
इसलिए अब अधिक भागना, या इससे बचने की आशा करना 
व्यय है। णथ तो मुझे, परमात्मा की शरण जाकर, यह शरीर 
हाथी को सौंप देना चाहिए । 
इस प्रकार सोचकर, मदतरखा ने परमात्मा का भ्यान किया 
' और पंच परमेष्टि की शरण छठी । सदनरेखा, भागना बन्द करके 
| हर गई। इतसे ही में, वह हाथी भी उसके समीप आगया | 
: रस हाथी ने, मदनरेखा को अपनी सूँड से पकड़ कर आकाश में 
/ रदाढ़ दिया। हाथों को सूँड से दृबने और जोर से उछाली जाने 
। के कारण, मद्नरेखा को मूछी हो आई । वह यदि इतनी झँलाई 
| मे पृथ्वी पर गिरती, तव तो उसके शरीर का चूरा ही द्वो जाता 
। रेड्िन उसका आयुवेछ शेष था और उसके द्वारा आगे दूसरे सदू 
£ कद होते थे, इसलिए वह पृथ्वी पर नहीं गिरने पाई। जहाँ यह 
। पेंटना हुई थी, उसी ओर से सणिप्रभ नाम का एक विद्याधर अपने 
£ दिसान में बेठा हुआ ग्रुनि दशन के लिए जा रहा था। उसने हाथी 
( “7 उछाडी गई सदनरेखा को देखा। विद्याधर के हृदय में, 


उन 
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मदनरेखा के प्रति करुणा हुईं। उसने सोचा, कि यह स्त्री या " 
पृथ्वी पर गिरी, तो अवश्य द्वी मर जावेगी। इसलिए इसको पूण्री * 
पर मिरने से पहले ही बचा लेना चाहिए। में मुनि दशनके हि 
जा रहा हूँ । मुनि छोग, दूसरे की करुणा करने एवं दूसरे ड़ : 
रक्षा करने का ही उपदेश देते हैं, जिसे में कई बार श्रवण का 
थुका हूँ । उस उपदेश के अलुसार व्यवद्वार करने का अवसा - 
उपस्थित द्वोने पर भो, यदि में इस स्त्री की रक्षा करने की ओरपे - 
उदासीन रहूँ, तो सुनि दशन के लिए जाने तथा मुनि का उपदेश. 
श्रवण करने से क्‍या छाभ १ 


इस प्रकार विचार कर ओर करुणा को भावना से प्रेरित 
होकर, मणिप्रभ विद्याधर ने, अपना विमान प्थ्वी की ओर गिरती 
हुई मदनरेखा के नीचे करके, मदनरेखा को यत्न पूवक सम्हाष 
लिया, एथ्वी पर नहीं गिरने दिया। मदनरेखा उस समय मूदित 
ही थी। विद्याधर ने, पानी आदि द्वारा मदनरेखा की मूल मिटाई, 
मदनरेखा सुध में आई। उसने, अपनी आँखें खोल दीं। मदनरेखा 
की बडढ़ी-बड़ी तथा सुन्दर आँखें देखकर, मणिप्रभ विद्याधर 
के हृदय की करुणा एक दम से विलीन हो गई और उस कद 
का स्थान, विषय-भोग की छुरी भावना ने ले लिया। वहें अपने 
मन में कहने छगा, कि आज मुझे; अनायास ही यह ख्री-रतत्राप/ 
हुआ, यह मेरा कैसा सदूभाग्य है। मैं, सुनि दशन के लिए जी 
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रह था, परन्तु सुनि दशेत के फल-रूप यह सुन्दरी मुझे पहले ही 
प्राप्त हो गई है। मुझे, इस रूप की राशि को अपनी बना कर, 
इसके साथ सुख भोग करना चाहिए और अपना जीवन सफल 
करना चाहिए । 

एक भोर सणिप्रभ विद्याधर तो मदनरेखा के विषय मे 
दुर्भावना पूवक इस प्रकार विचार रहा था, तथा दूसरी ओर, 
मद्तरेखा कुछ और ही सोच रह्दी थो । मूछो दूर द्ोने पर तथा 
श्रॉख खुने पर, मद्नरेखा ने, स्वयं को एक विसान मे एवं अपने 
सप्तीप एक अपरिचित पुरुष को देखा। यह देखकर, मदनरेखा 
एस आशा से भयभीत हुईं, कि में फिर किसी सक्कूट में तो नहीं 
पढ्गई। यह पुरुष न सातछूम कौन है। कहीं यद्द भी मेरे 
स्तोत्र का प्राहक न बत जावे । 

मदनरेजा को, एक ओर तो इस प्रकार सतीत्व को चिन्ता 
(६४। दूसरी ओर उसे यह विचार भी हुआ, कि यदि यह पुरुष 
मेरे प्रति भ्रात भाव रखकर मेरा रक्षक बन जावे, तो मेरा भय भी 
मिट जाबे और मैं विपत्ति से छुटकारा भी पा जाडँ! इसके 
हिए यही अच्छा होगा, कि यह अपना कोई विचार प्रकट करे 
पसस पहले ही मैं ऐसी भूमिका वना दूँ , कि जिससे या तो इसके 
77 से किसी प्रकार को दुरभावना पेदा ही न दो, या यह अपनी 
सभोवना प्रकट न कर सके । मैं, इस समय एकान्त में दूसरे 
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कि 


पुरुष के साथ हूँ । शील रक्षा की दृष्टि से यह स्थिति भयावह 
है, लेकिन जब ऐसा अवसर आ ही पड़ा है, तब मेरे को ऐसा 
प्रयल्ल करना चाहिए, कि जिससे मेरा सतीत्व सुरक्षित रहे । 

इस प्रकार सोचकर मदनरेखा ने, मणिप्रभ विद्याधर से कहा, 
कि--भाई ! मुझ पर आपका बहुत उपकार है। यदि आपने मेरी 
रक्षा न की होती, में पृथ्वी पर गिरी होती, तो मेरी जीवन यात्रा 
अवश्य द्वी समाप्त हो जाती । लेकिन आपने मुमे मरने से बचा 
लिया । इतना द्वी नही, किन्तु आपने मेरी मूद्तो भी मिटाई। में, 
इस उपकार के छिए आपकी चिरऋणी हूँ। मुझे, इस विपत्ताबस्था 
में आप जैसा सुयोग्य तथा प्राण रक्षक भाई मिला, यद परमात्मा 
की असीम कृपा है। 


मणिप्रभ विद्याघर के हृदय मे मदनरेखा के प्रति जो ढुभोवना 
उत्पन्न हुईं थो, उसके कारण वह्‌ मदनरेखा की ओर से यह आशा 
रखता था, कि यह विपत्ति की मारी इस निर्जन वन मे अकेली 
आ पड़ी है और मेरे द्वारा इसके प्राणो की रक्षा हुई है, इसलिए 
यह विपत्ति से छुटकारा पाने तथा अपना भविष्य सुखम्य बनाने 
के लिए स्वयं ही मुझ से यद्द प्राथना करेगी, कि भ्राप मुमे अपनी 
पत्नी वना कर दुःख से मुक्त कीजिये। लेकिन जब उसने मदनरेया 
के मुँह से अपने लिए कहा गया “भाई” शब्द सुना, तब 
” बहुत ही निराशा हुईं। वह मदनरेखा से कहने छगा, ऊि 


| 
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हे सुदरी | तुम किसको भाई बना रही हो, इसका विचार करो । 
तुम, मुप्तको नहीं जानती हो, इसीलिए तुमने ऐसा कहा है। में, 
तुमको अपना परिचय देता हूँ, जिसे सुनकर तुम स्वयं ही निर्णय 
कर होगी, कि तुम्हारे लिए मुझे भाई बनाना अच्छा है, या पति 
धनाता। से, विद्याघरों का राजा सणिप्रस हूँ । वेताह्यगिरि को 
दो श्रेणियं जिससे विद्याघरों के ११० नगर हैं. उनका स्वामी हूँ । 
विद्याधरों के जितने भी राजा हैं, उन सब में, में प्रत्येक दृष्टि से 
श्रेष्ठ हूँ । तुम्हारा सद्भाग्य है, कि मे अनायास ही तुम्हे प्राप्त हो 
गया, तुम्दारे प्रार्णो की रक्षा हुई और तुम्हारा भ्रविष्य झुखमय 
बनाने के छिए, सें तुम्हे अपनी पत्नी बनाने का विचार कर रहा 
ह। तुम, दूसरे सब विचार और दूसरी खब बातों को छोड़कर, 
गुके अपना पति वलाओों तथा मेरे इस शरीर का भानन्द लेकर, 
पुरुपूवक मेरे भव्य सहछ से रहो । 

विद्याधर का झथन सुनकर सदनरेखा समझ गई, कि में फिर 
सह्ूठ में आ पढ़ी हूँ। वह अपने सन में कहने छगी, कि शीछ की 
रक्षा के लिए में घर त्याग झर वन में आई, परन्तु यहाँ भी मेरा 
सदीत्व सुरक्षित नहीं है। छुएँ से निकछ कर गड़े में गिरने को 
ऋहावत के अनुसार उस दुःख से छूट कर में फिर इस दुःख से 
पढ़े गई हूँ। जान पड़ता है, कि विपत्ति उसी प्रकार मेरें पीछे 


पढ़ी हुई है, जिस तरह भागने पर भी झंगी के पीछे बधिक 
श्८ 
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दौढ़ता है। में, मणिस्थ के पंजे से छूटकर, इस मणिप्रभ के पंज्े 
में फँस गई हूँ । इस तरह की प्राण रक्षा क्री अपेक्षा तो यही 
अच्छा था, कि में पृथ्वी पर गिर जाती और मेरा यह भरीः नष्ट 
हो जाता। थदि ऐसा होता, तो मुझे फिर तो इस संकट में न 
पढ़ना पढ़ता ! सतीत्व नष्ट होने के भय से तो मुक्त हो जाती । 
यह चिन्ता तो न रहती, कि वृत्ष में झोली बॉब कर जिसे सुला 
आई हूँ, उस मेर नवजात शिशु का क्‍या होगा। लेकिन अभी 
मुझे न मालूस कैसे कैसे संकट सहने हैं, इसी से मुझ मरतो 
हुई को भी इस विद्याधर ने बचा ढिया है। इस विद्याघर ने 
पहले मेरा सौन्दर्य नहीं देखा था, इसलिए इसने करुण-भावना 
से प्रेरित होकर सुझे बचाया, परन्तु मेरा सौन्दर्य देखने के पश्चात, 
इसके हृदय की करुणा का स्थान दुभौवना ने ले छिया है । मेरे 
इस शारीरिक रूप-सौन्दर्य ने, कैसे-कैसे पवित्र पुरुषों मे विकार 
उत्पन्न किया है ! मेरे रूप-सौन्द्य के कारण दी, मेरे जेठ के 
हृदय में विकृृति उत्पन्न हुई तथा इस दयाछ विद्याधर के हृदय 
की द्याछ॒ता भी, मेरे रूप-सौन्दय ने ही नष्ट की है। इस 
रूप-सौन्दर्य के कारण ही मेरे को अभी न माल्म कैसे-कैमे 
कष्ट सहने हैं! कुछ भी हो, में अपना सत्तीत्व कदापि नष्ट 
न होने दूँगी। में अपने प्राण देकर भी, अपने सतीत्व को रक्षा 
करूँगी । सणिरथ ने मेरे पति का शरीर नष्ट कवियों, तो मणिप्रथ 
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मेरा शरीर नष्ट करेगा । इससे अधिक क्या हो सकता है ! यह 
भौतिक शरीर, अन्त से तो नष्ट होना ही है। फिर इसका शीलछ 
को रक्षा के सागे से नष्ट होता, क्‍या बुरा है। में शीरू के 
सामने न तो अपने प्राणों को ही अपेक्षा कर सकती हूँ, न अपने 
उस नवजात पुत्र की द्वी, जिसे में वृक्ष की डाछी मे झोली बाँध 
कर सुढा आई हैँ । यद्यपि अपने बालक की मे रक्ता ही चाहती 
हैँ भौर उसको रक्षा के लिए अपने प्राण तक दे सकती हैँ, परन्तु 
शीह के सम्मुख में उसे सी उपेक्षणीय ही मानती हूँ । 

इस प्रकार का निश्चय करके, मदनरेखा ने मणिप्रभ विद्याधर 
मे कहा, कि बोर। आप ऐसा क्‍या कह रहे हैं !। मेरे सम्बन्ध 
में श्राफो ऐसा कहता उचित नहीं है। में तो आपको भाई ही 
फह रही हूँ, परन्तु वास्तव में, आप मेरे पिता हैं तथा में आपकी 
पुत्री हूं। पिता, सन्‍्तान को जन्म देने, उसकी रक्षा करने और 
उसको पालने-पोषन के कारण ही ' पिता ” कहलाता है तथा जो 
उसको सनन्‍्तान है, उसके प्रति वह पिता कहलाने वाला व्यक्ति 
पद्भाव ही रखता है, दुर्भाव नहीं छाता । आपने भी मुझे जीवन- 
दाद दिया है, मेरी रक्षा को है, मुझे मरती हुई को बचाया है, 
थसहिए शाप भी मेरे पिता हैं और मैं आपकी पुन्नी हैँ । आपके 
प्रति मुझ् को वे ही भाव रखने चाहिएँ, जो भाव पुत्रो के हृदय में 
पिता के प्रति होते हैं। इसी प्रकार आपको भी मेरे प्रति वैसा 
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ही भाव रखना उचित है, जैसा भाव पिता का अपनी पुत्री के 
प्रति होता है। आप, अपने हृदय में मेरे लिए किचित्‌ भी 
दुभोवना न भाने दीजिये। झुमे, अपनी बहन या पुत्री ही मानिये। 

मदनरेखा के कथन के उत्तर में सणिप्रभ विद्यावर कुद रष्ट 
होकर कहने छगा, कि तुम इस तरह को बातें करना त्याग कर, 
जेसा मे कहता हूँ वेसा करो। तुमको में अपनी वहन या पूत्री 
नही बनाना चाहता, किन्तु अपनी पटरानों बनाना चाहता हूँ। 
तुम, मेरे इस कथन को असन्नता से स्वीकार कर छो। इसी मे 
ठ॒म्दारा हित है। तुम, मेरे साथ चछो। में ठुम्हे ऊिसी तरह 
का कष्ट न होने दूँगा, किन्तु तुम्हे प्रसन्ष रखना अपना करोव्य 
सानूँगा और तुम्दारी इच्छा के विरुद्ध कोई कार्य न फरूँगा। 
इस समय तुम, स्वथा मेरे आधीन हो। तुम्हे मरी बात माननी 
ही पड़ेगी, फिर तुम सीधी रीति से द्वी मेरा कथन क्यों नहीं मान 
डेती हो। चछो, मेरे साथ मेरे घर चछो थौर मेरी पटरानी वनो। 
तुमको में हृदय से चाद्वता हूँ। तुम अपने छिए यह सौभाग्य की 
बात मानो, कि तुम्हे में अपनी पटरानी बना रहा हूँ। 

यह कहकर मणिप्रभ ने, अपने विमान का अँह वैताह्यगिरि 
की ओर फिराया । मदनरेखा ने जब देखा, कि यह इस समय 
मोह से भरा हुआ है और समझाने से समझने बाछा नहीं है. तथा 
इस समय इससे कुछ अधिक कहना व्यर्थ है, तब उसने दूसरे 
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माग का सहारा लछिया। उसने सणिप्रस से कहा, कि आप 
यदि पिता या भाई कह कर सस्बोधन करने से रुष्ट होते हैं, तो 
छीजिये, में आपको पिता या भाहे तल कह कर राजा क॒द्दती हूँ 
और भापसे पूंछती हूँ, कि हे राजन | भाप सेरे से घर चलने के 
लिए कहते हैं, परन्तु यह तो बताइये, कि इस समय आप कहाँ 
जा रहे थे ? और जहाँ जा रहे थे, वह अब क्‍यों नहीं जाते हैं? 
वापस घर को क्‍यों छोटे जा रहे हैं ९ 

मद्नरेखा के सुंह से अपने छिए “राजा” शब्द्‌ छुनकर, 
सणिप्रभ विद्यपार प्रसन्न हुआ। उसको, सदनरेखा की भोर से इस 
दाद को आशा हुई, कि अब यह सुम्े स्वीकार कर छेगी । उसने 
प्रेम पूदक सदतरेखा से कद्दा, कि--हे प्राणप्यारी | मेरे पिता 
पणिचूड राजा, अपना राजपाट सुके सौंपकर संयम मे प्रवर्जित 
हए हैं। आज सेरे भाई से सैंने सुना, कि मेरे संयमघारी पिता, 
सुविहित संयमी हैं और उन्हे चार ज्ञान भी प्राप्त हुए हैं। 
यह सुनकर, सें पिता के दशव करने के छिए जा रहा था। सदू 
भाग्य से, सांग से तुम प्रिछ गई | तुम्हारा शरीर बहुत क्ृष 
तथा अगक्त है, इसलिए मेंने यह विचार किया है, कि तुसकों 
महंछ से छोड़ जाऊँ, जहाँ तुम्हारे शरीर का उपचार हों और 
फिर मुति के दशन करने के लिए जाऊँ | 

सणिप्रभ विद्याधर का कथन सुनकर, मदनरेखा इस विचार 
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से प्रसन्न हुईं, कि यद्यपि इस समय यह कामान्ध होफर धर्म- को 
भूल रद्दा है, फिर भी यह कुलीन है इसमे मेरे लिए भय की कोई 
बात नहीं है। पथ-अ्रष्ट कुछीन व्यक्ति को पथ पर छाना, कब्र 
कठिन नहीं होता । जिसके पिता सुविहित साधु और चार 
ज्ञान के धारक हैं, उस कुछीन व्यक्ति की दुवुद्धि मिठाना बहुत 
ही सरल है । 

इस प्रकार विचारती हुई मदनरेखा ने मणिप्रभ से कहा, कि 
हे महाराज | आपके पिता सुविहित अनगार और चार ज्ञान के 
धारक हैं, यह जानकर मुमे बहुत द्वी प्रसन्नता हुई है। मेरा हृदय 
ह्षित हो उठा है। इस समय मेरे लिए आप ही आधार हैं, 
इसलिए यदि आप मेरी एक इच्छा पूण करना स्वीकार करें, तो 
में आपके सामने अपनी इच्छा प्रकट करूँ ९ 

मदनरेखा का यह कथन सुनकर, मणिप्रभ विद्याधर इस विचार 
से प्रसन्न हुआ, कि अब यह मेरी और आकर्षित हुईं है, इसीमे 
यह्‌ अपने लिए मुझे ही आधार मान रहो है एवं मेरे द्वारा अपनी 
इच्छा पूर्ण कराना चाहती है । वास्तव मे, स्त्रियाँ प्रसन्नता पूर्वक 
किसी पुरुष की ओर तभी आकर्षित होती हैं, जब उस पुरुष द्वारा 
उनको इच्छा पूर्ण कर दी जाती है। यह, जब मेरे को आधार 
मानकर मेरे द्वारा अपनी इच्छा पूर्ण कराना चाहती है, तब मुझे 
यद्द मान लेना चाहिए, कि यह मेरी हो चुकी। इसके कथन से 
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घष्ट है, कि यह मेरी पटराती बनता स्वीकार करती है, लेकिन इस 
प्रतिवन्‍्ध के साथ, कि मै इसको इच्छा पूण कर दूँ । 

प्रसन्न होते हुए मणिप्रभ विद्याधर ने मदनरेखा से कहा, कि 
तु्दारी कया इच्छा है? तुम, अपनी इच्छा निःसंक्ोच प्रकट करो। 
तुम यह विश्वास रखो, कि सेरे सामने प्रकट करने पर तथा मुझ 
से पूण करने की प्राथना करने ०र, तुम्हारी इच्छा कदापि अपू्ण 
नहीं रह सकती । 

मणिप्रस द्वारा इस प्रकार विश्वास दिलाये जाने पर मदनरेखा 
ने उससे कह, कि आपसे भें केचछ यही चाहती हूँ, कि आप मुझे 
भी धपने सनिश्नतघारी पिता के दशन का दान दोजिये। मेरा हृदय, 
मुनि का दशन करने के लिए बहुत उत्कण्ठित हो रहा है। मैं 
विश्वास करती हूँ, कि आप मेरी यद्द इच्छा अवश्य ही पूण करेंगे । 
यह प्राथता करने के साथ ही, मैं अपना यद्द निश्चय सुना देना भी 
धचित समझतो हूँ, कि यदि मेरी यद्द इच्छा पूर्ण न हुई, मझे उन 
मुनि के दशत का सौभाग्य प्राप्त न हुआ, तो उस दशा में सें अपना 
जीवन भी नहीं रख सकती। 

मदनरेखा की इच्छा और उसका निश्चय सुनकर, मणिप्रभ 
विद्याधर अधिक प्रसन्न हुआ। वह अपने मन में सोचता था, कि 
र्सको यह इच्छा पूण करना बहुत सरछ है। इस इच्छा की 
पृत्ति होते ही, यह अवश्य ही मरी पत्नी बन जावेगी। इच्छा 
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पूर्ण हुए बिना, झ्लियाँ प्रसन्न भी नहीं हुआ करती हैं। इसलिए 
इसको प्रसन्न करने के वास्‍्ते, मुझे इसकी इच्छा पृर्ण कर देनो 
चाहिए। ओर इसे मुनि का दशन करा देना चाद्िए। इम 
काय में, मुझे देर भी क्या छग सकती है | मेरे पास विमान है | 
में इसको मुनि का दर्शन करा कर थोड़ी ही देर में छौट आइँगा 
और फिर इसको अपनी पत्नी वना कर, इसके साथ सुख-भोग 
करूँगा । | 

मणिप्रभ तो इस प्रकार सोच रहा था, लेड्षिन मद्नरेखा यह 
सोच रही थी, कि यह विद्याघर किसी तरह एक बार मुमे लेकर 
उत्त सुविहित मुनि के पास तक तो चले ! फिर तो यह, मुनि के 
उपदेश से सुधर कर मार्ग पर आ हो जावेगा । इस प्रकार, दोनों 
अपना अपना दाँव देख रद्दे थे, और. अपने-अपने विचार से प्रसन्न 
हो रहे थे । 

मणिप्रभ विद्याधर ने मदनरेखा से कहा, कि तुमने जो इच्छा 
की है, वह साधारण ही है। में यदि तुम्हारी यह इच्छा भी पूण 
न करूँगा तो फिर और किस को इच्छा पूर्ण करूँगा? छो, में अभी 
थोड़ी ही देर में तुम्हे सुनि का दशन कराये देता हूँ और फिर लौट 
कर, अपन महल में सुखमय जीवन व्यतीत करेंगे । 

मदनरेखां सहित विमान में बेठा हुआ मणिप्रभ विद्याधर, 
मुनि का दशन करने के लिए चछा। मार्ग में, दोनों ही व्यक्ति 


| 


१३७ बन की शरण 


ध्रपती अपनी भावना के अनुसार विचार करते जाते थे, तथा मन 
में प्रसन्न होते जाते थे । 

थोड़ी ही देर में विमान वहाँ जा पहुँचा, जहाँ राजा मणिप्रभ 
के संयमघारी पिता विराजते थे। उस स्थान पर पहुँच कर मणिप्रभ 
विधाधर भी विमान से उतरा और सदनरेखा भी विमान से उतरी। 
उपर समय सद्नरेखा तो इस विचार से प्रसन्न थो कि अब में 
भयशमुक्त हुई हूँ, सेरे सतीत्व फी रक्षा हुई है और मणिप्रस इस 
विचार से प्रसन्न था, कि मैंने इस झुन्द्री की इच्छा पूर्ण कर दी है, 
इसलिए व यहाँ से छौटकर में इसे अपनी पत्नी घना, इसके 
साथ छुख पूर्वक दास्पत्य जीवन बिताडँगा तथा इस प्रकार अपना 
जीवन सफल करूँगा | 


४ 
श्द 


७०० 
हा | 0६६ 
॥॥ 
५॥॥ १7९७ 
|| १३ / 
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सन्‍त समागयस 
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छूट न्त-समागम की प्रशंसा सभी शास्ष, सभी प्रन्थ और 
सभी विचारक लोग करते हैं । सन्त-समागम को, 
पारस-छोद्द स्पश से भी अधिक महत्व दिया गया है | स्तों को 
पारस से भी बढ़कर कहने वाले यह युक्ति देते हैं, कि पारस से 
स्पश होने पर भी छोह सोना ही बनता है, पारस नहीं वनता; 
लेकिन सन्‍्तों के समागम में भानेवाला व्यक्ति, सन्त बन जाता 
है। तुल्सीदासजी ने सन्‍्त-समाज को तीर्थराज का रूपक देते 
हुए कद्दा है कि--- 
मज्जन फल पेखिय ततकाला, 
काक होहि पिक बकहु भराछा । 


१३९ सन्त समसागर्म 


सुनि अचिरज करे जनि कोई, 
सतसंगति महिमा नहि गोई ॥ 
बर्थाव्‌--सन्त समाज रूपो तीर्थराज से सज्जन करने का फल, 
तत्काल ठिखाई देता है । इस तीथराज से मज्जन करनेवाल।, यदि कौणु 
के समान हे तो वह कोयछ को तरह का हो जाता है और यदि 
बगुले की तन्‍्ह का है, तो हंस की तरह का हो जाता है। इस विपय 
में, किसी को आश्चर्य न करता चाहिए | क्योंकि, सत्सन्न की महिमा 
ऐसी ही है, जो छिपी हुई नहीं है । 
सत्सन्न की इस प्रकार प्रशंसा करके तुठसीदासजी यद्द बताते 
हैं, कि सत्सद्ग मे ऐसो कया विशेषता है, जिससे कौए की तरह 
का सनुष्य कोथछ की तरह का और बुगछे की तरह का सलुष्य 
हंस को तरह का हो जाता है | इसके छिए वे कह्दते हैँ:-- 
विद्ठु सत्सक्ञ विवेक न' होई । 
उनका कथन है कि सत्सड्ग के विना विवेक नहीं होता। जद 
तक विवेक नहीं है, तभी तक सलुष्य कौए या बगुले की त्तरह का 
रहता है, लेकिन जब सत्सड्ग से विवेक होता है, अविवेक मिट 
जाता है तव कौए और बशुले की तरह के मनुप्य का कोयछ 
और हंस की तरह का होना स्वाभाविक है । इस कथन का यह 
अर्थ नहीं है कि मनुष्य भाकृति और रंग में कौए या बगुले की 
परह का होता है, किन्तु क्ौए, धगुले, कोयछ और हंस की उपमा 
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देकर यह बताया गया है कि दुगुणी व्यक्ति भी सत्सद्न के प्रभाव ' 


से सदगुणी वन जाता है । 
* उक्त कथन इस प्रकरण से पूरी तरह सिद्ध होता है। मणिप्रम 


विद्याधर में पर-सत्री को अपनी बनाने का केसा दुर्शुण था| वहू ' 


मदनरेखा के सौन्दय पर भुग्ध होकर कैसा भनुचित कार्य करना 


पाहता था, यद्द ब्रात पिछले प्रकरण में घताई गई है । उसमें जो ' 


ढुगुण था या वह जो कुछ करना चाहता था; वह सब पज्ञान के : 
कारण। वह इस सम्बन्ध में अपने द्विताहित और कत्तेव्या-कत्तेव्य 
को नहीं जानता था । यद्यपि मदनरेखा सब कुछ जानतो थी वह ' 
 सतीत्व की रक्षा के लिए ही वन में आई थी, इसलिए उसका ' 
मणिप्रभ के विचार से विरुद्ध विचार रखना स्वाभाविक था, छेफिन 
वह महान सोह में घिरे हुए मणिप्रभ पर अपने विचारों का प्रभाव ' 


डालने और अविवेक मिटाने में असम रही । फिर भी:-- 


विधिवश झुजन कुसंगति परही। 
फणि भणि सम निज गुण अज्लुसरही ॥ 
अर्थात्‌--यदि योगायोंग से सबनन छोग कुसगति में पढ जाते है 
तो उस समय भी वे अपने सद्गुर्णों की उसी प्रकार रक्षा करते हैं, जिस 
प्रकार साँध के साथ रहने वाली मणि अपना गुण नहीं जाने देती, किन्तु 
सुरक्षित रखती है । 
'. इसके अनुसार मदनरेखा ने, मोहग्रस्त मणिप्रभ के पंजे में 


॥| 


॥ १४१ सन्त समागम 


फँसकर भी, अपने सतीत्व फी रक्षा को ओर उसकी दुभौवना 
मिटाने तथा उसका सोह हटाने फे छिए, उसने उसको सनन्‍्त-समागम 
कराने का उपाय किया । सद्नरेखा द्वारा किया गया उपाय, 
सफठछ भी हुआ। वह, मणिप्रभ को सन्त की सेवा में छे आई । 
सन्त को सेवा में पहुँचने पर और उत्तका सदुपदेश सुनने पर, 
प्रणिप्रभ का अज्ञान किस तरह सिंट गया, उसका दुशुण किस 
प्रकार नष्ट हो गया तथा बह कैसा सदूगुणी एवं सदाचारी बन 
गया, आदि घातें इस प्रकरण में बताई गई हैं । 

परस्पर विरुद्ध भावना फे रंग में रंगे हुए मणिप्रभ और 
मदनरेखा--दोनों, उत्त सुविद्तित तथा अतिशय ज्ञान घारक मुनि 
की सेवा में उपत्थित हुए। दोनों, उन सुनि को विधि पूवंक 
दन्दता करके यथा योग्य स्थान पर बैठ गये । सुनि का दशेन 
फक्षे, मदनरेखा को सीमातीत प्रसन्नता हुईं। चद्द अपने 
भन में कटने छगी, कि आज का दिन कैसा अच्छा है, जो 
मुसे इस कष्ट के समय में भी इन मुनि का दशन हुआ | 
एनमुनि के दशन की इच्छा मात्र से ही मेरा उस सक्कुट 
से द्वार हुआ है, जो वन में विद्यमान था, तो अब तो में मुनि 
शी सेदा में ही आगई हूँ। इसलिए अब मेरा सथ दुःख उसी 
तरह चला गया है, जिस प्रकार कल्पवृक्ष या (चि ह 
री जाने पर, सब भौतिक ढुःख मिट जाते हैं । 
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यही भावना है, कि इस मेरे भाड से जो दुबुंद्धि था रही है वह 
मिट जाबे भर यह मुझे अपनी वहन साने । अुमे विश्यास है, 
कि यह भाई इन मुनि की सेवा में आ गया है, इसलिए इसकी 
भावना अवश्य ही बदलेगी, और यह सद्बुद्धि धारण करेगा। 
अच्छा हुआ, जो यह भाई मेरी वात मानकर इन मुनि की शरण 
मे आगया। इस आई में विकार आने पर जिस तरह इसको मुनि 
का दशन हो गया, उसी तरह मेरे जेठ में जिस समय विकार 
आया था, उस समय यदि उन्हे भी ऐसे मुनि का दशन हो जाता 
तो उनके द्वारा जो अनर्थ हुआ वह क्‍यों होता ! परन्तु वह 
अनर्थ अवध्यम्भावी था, इसी से उन्हे मुनि का दशन नहीं हुआ। 
जो होना था वह हुआ, अब तो मैं यही चाहतो हूँ, कि इस भाई 
की भावना शुद्ध हो तथा यह सुमार्ग पर आबे । 

मुनि सेवा मे बेठो हुई, मद्नरेखा तो इस प्रकार विचार रही 
थी और मसणिप्रभ विद्याधर यह सोच रहा था, कि में कब यहाँ से 
जाऊँ तथा इस अप्सरा जेसी स्ली को अपनी पत्नी बनाऊर, इसका 
आहलिड्लन करूँ। तीसरी ओर वे चार ज्ञान के घारक मुनि, 
मदनरेखा का पूर्व एवं वत्तमान बुत्तान्त छपने ज्ञान से जान रहे 
थे और मणिप्रभ विद्याघर मे मदनरेखा के श्रति जो ठुभौवना थी, 
वह भी उन मुनि से छिपी हुई न थी। साथ ही, उन्हे यह भी 
ज्ञात था, कि यद्द सती अपने सतीत्व की रज्ा के लिए द्वी मणिप्रभ 


सनन्‍त संझागम 


॥ रे 
ऐे यहाँ लाई है तथा चाहती है, कि सणिप्रस की भावता झड़ 
ऐ बे । यह जानने के कारण उन मुनि ने, साधारण रूप से 
प्रसह्नोवितत उपदेश देता प्रारम्भ किया। यद्यपि सणिप्रभ विद्याधर, 
गति के सप्तीप से सदनरेखा को लेकर अपने घर जाने के 
हिए उत्सुक हो रहा था, परन्तु वे सुनि उसके पिता थे, इसलिए 
वह ऐसा त क्र सका। इतने ही में, वे मुनि प्रसज्"ोचित उपदेश 
पुतते ढगे । उन्र चार ज्ञात के धारक मुनि के सम स्पर्शी उपदेश 
का, मणिप्रभ विद्याधर के हृदय पर यथेष्ट प्रभाव पड़ा। वह 
हुद्यीन था, इसलिए सुति का उपदेश सुनकर उसके हृदय की 
ुभदता उसी प्रकार सिंट गई, जिस प्रकार सूर्योदय से घना 
अन्पकार भी मिट जाता है। वह, मद्नरेखा के प्रति किये गये अपसे 
व्यहार मे लिए सन ही मन पश्चात्ताप करने लगा तथा कहने 
धगा, कि आज सें किस तरह पतित हो रहा था। में खेचर 
प श्रौर यह भूचरी है, फिर भी मेरे हृदय में इसके प्रति टुमोवना 
0 जाई और मैं, धसम एवं सयोदा का उल्लंघन करने के छिये 
शेख हो गया । बल्कि इस खती ने तो अपने सतीत्व की रक्षा 
$ लिए मुझे भाई और पिता परन्तु मुझे, इसको 
प्वाता पसन्द न था। मैं हक डक न हक कि 

यदि मेरी भावन है 
गा घर मै इस सती की भो शत खराब हो गई. 
होकर अपने कुछ और घस को कछद्ठित 
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कर ही देता ! लेकिन यद्द अपने श्रत नियम पर हृद रही तथा 
इसने जब मेरी दुभोवना मिटती न देखी, तब यह मुमे यहाँ ढे 
आई। इस प्रकार इस सती ने, मुझे भी पतित होने से बचा 
लिया और अपने सतीत्व की भी रक्षा की । मेने तो इसे प्रथ्वी 
पर गिरने से ही बचाया, परन्तु इसने मुमे नरक में गिरने से 
बचाया है । यदि यह सती मुमे इन मुनि के पास न ले भावी 
तथा इन गुन्रि ने यह उपदेश न दिया द्वोता, वो मेरे पतन में शेष 
ही क्‍या रहा था ! 

इस प्रकार विचार कर मणिप्रभ विद्याघर, द्वाथ जोड़कर उन 
सुनि के सामने खड़ा हुआ | वह, मुनि से नम्नता पूर्वक प्राथना करने 
छगा, कि हे प्रभो! मेरे साथ आपका दृशेन करने के लिए आई हुई 
इस सती के प्रति, मेरे हृदय में दुर्भावना हुईं थी। में, इसके 
सौन्दय पर मुग्ध होकर आप भी पथनअ्रष्ट होना चाहता था भौर 
इस सती को भी पथ-अष्ट करना चाहता था। आपके सदुपदेश 
से, मेरी वह दुर्भावना मिटो है। मेरे में वह दुभोवना आई, इसके 
लिए मुझे पश्चात्ताप है। भविष्य में मेरे हृदय में किसी भी स्त्री के 
प्रति दुभावना न हो, इसके लिए में आपके सामने यह भतिज्ञा 
करता हूँ, कि भाज से मेरे लछिए-मेरी विवाहिता-पत्नी के सिवा 
दूसरी सब श्लियाँ, माता या वहन के समान हैं। कृपा फरके, आप 
मुझे पर-स्त्री का प्रत्याख्यान करा दीजिये। 
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प्रणिप्रम विद्याघर की प्राथनातुसार, मुनि ने उसे परउन््त्री का 
पत्माक्यान कराया । सुनि से परूप्ली का प्रध्याख्यान लेकर, 
परिप्रम विद्याधर, मदनरेखां के सामने उपस्थित हुआ। बह अपने 
ऐोगें हाथ जोड़कर मदनरेखा से कहने छगा, कि हे बहन । सेने 
धापक्ा बहुत अपराध किया है | आपके लिए ऐसे शब्दों का प्रयोग 
हिया है, जिनका प्रयोग करना सर्वेया अदुचित था। मेने ऐसा 
प्रपराप किया, फिर भी आपने मुझ पर उपकार ही किया है। मं 
ध्रापका उपक्रार कद्यापि विस्मृत नहों कर सकता। मुझ पापी की, आप 
एन महात्मा के पास ले आई और इन महात्मा के सदुपदेश से मेरे 
ददय की दुभोवत्ता मिटी, यह आपकी कैसी कृपा है ! यदि भाप 
गधे इन महात्मा के पास न छाई होती, अथवा जैसी दुभोवना 
ऐेरे में भाई थी बैसी ही दुर्भावना आप में भा गई होती, तथ तो 
धन्य ही दोजाता, लेकिन आपने अपने बुद्धिबल से, मुझे भी 
पद डिया कर स्तयं के सतीत्व की भी रक्षा की । में, इसके 
दिए धापद्ष बहुत उपकार मानता हूँ तथा अपने कपराधों के लिए 
गापत क्षमा मांगता हूँ । 
५ बा पे हुआ मणिप्रभ विद्याघर, मदनरेखा 
स समय मद्नरेखा मणिप्रभ फो उपाल्म्म 
+ पी थी, परन्तु उसने उपालम्भ देने के बदले उसको सान्त्वना 


न 
ष हे रससे कहा, कि-भाई, आप किसी प्रकार का खेद न 
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करो । आपने, मरा कोई अपकार नहीं किया है, किन्तु उपज़ार ही 
किया है। आपने मेरे प्राण बचाये और मुमे इन म॒नि का देन 
फराया, यह आपका मुझ पर अनन्त उपकार है। रही मझ्न से 
आपने जो कुछ कहा उस सम्बन्ध की बात, लेकिन 'आप जैसे उपकारी 
सजुष्य से यदि कोई भूल द्वो भी जावे, तो वह भूछ क्षम्य ही मानी 
जाती है, अक्षम्य नहीं मानी जाती । और अब तो आपने अपनी 
उस भूल के विषय में पद्चात्ताप किया है तथा भविष्य के लिए 
परदारा का त्याग किया है, इसलिए खेद करने की कोई बात ही नहीं 
रही ! आप वीर हैं, वीर पर ही उपदेश का प्रभाव पड़ सकता 
है। वीर ही, अपनी भूछ को भूल मान सकता है । आप ऊिसी 
प्रकार का खेद न करिये, हिन्तु इस बात के लिए प्रसन्नता मानिये, 
कि इस घटना के कारण आप पर-स्त्री का त्याग कर सके भर 
सदा के लिए इस तरह के पाप से बच सके । 

इस प्रकार कहकर मदनरेखा ने, मणिप्रभ विद्याघर को पैये 
दिया । मदनरेखा के वचनों से सम्तुष्ट होऋर, मणिप्रभ विद्यावर 
अह॒त्सुक भावसे मुनि की सेवा में शान्तर बैठा। मणिप्रभ विद्याधर को 
शान्त करके मदमरेखा ने विचार किया, कि में जिप्त संकट में पड़ गई 
थी, उस संकट से तो मृक्त हो गई और मेरे इस भाई की भावना भी 
सुधर गई, परन्तु जिस नवजात शिश्ञु को मेंबत्ञ की डाली में झोडी 
घाँव कर सुला आई थी, उस बालक की कुशछ तथा उसके भविष्य 


ह। 
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है विषय में इन अतिशयज्ञानी मृनि से पूछना चाहिए । साथ ही, 
घन मति से यह भो जानता चाहिए, कि वह घालक होनद्वार जान 
पता है, फिर भी उसका जन्म बन से एवं संकटपूण स्थिति सें 
क्यों हुआ | 

एस प्रफार विचार कर मदनरेखा ने, वन में पुत्र का जन्म 
भारि पृत्तान्त उन मनि को सुनाकर उनसे ग्राथना को, कि हे महात्मन ! 
परि आपसे कष्ट न हो और आप उचित समझें, तो कृषा करके 
पके उस पुत्र का भूत भविष्य तथा वत्तमान सम्बन्धी सब हा 
पदाने की कृपा कीजिये । में, उसका भूतकाडीन इत्तान्त जानने 
ऐैलिए तो बहुत उत्सुक नहीं हूँ, परन्तु वत्तेमात एवं भविष्य 
विषयक सम्राचार जानने के लिए मेरे हृदय से बहुत चाह है। 
इपलिए आप जैसा उचित समझें, बेसा करने की कृपा कीजिये | 

सामान्य साधु, साघारणतया इस तरह की बातों के सम्बन्ध 
; कुद्ध नहीं कह सकते, लेकिन वे मुनि आगम विद्वारी थे। आगस 
विद्वरी साधुझों के छिए क्रिसी नियम विशेष का प्रतिवन्ध नहीं 
(आ करता, किन्तु वे अपने ज्ञान में जैसा देखते और जो उचित 
गाते हैं, वही करते हैं। उन मनि ने, मदनरेछा द्वारा किये गये 
धन का उत्तर देने में छाम देखा, इसलिए वे सनि मदनरेखा से कहदने 
गो कि--हे धर्मपरायण सहिछा! तुम अपने उस पुत्र के विषय में 
रिसो प्रकार को चिन्ता न करो, जिसे तुम वन में जन्म देकर पृक्ष की 
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मेरे ही लिए इस वृक्ष की डाडी मे झोली बॉव कर सुडाया गया 
था। यदि ऐसा नहोता, तो यद्द घोड़ा मेरे को लेकर क्यों 
भागता, इस घोर बन में मुझे क्‍यों छे आता, इस वृक्ष के समोप 
दी में इसकी छगाम ढीली क्‍यों करता, यह इसी वृत्त के नीचे 
क्यों रुकता और में विश्राम क्‍यों करने छगता |! इन सत्र बातों 
पर.विचार करने से यही जाना जाता है, कि इस बालक से मेरा 
पूव का कोई सम्बन्ध है। मेरी, सन्तान-विषयक इच्छा पण 
छरने के लिए द्वी, यह मुझे प्राप्त हुआ है । यह्द्‌ वाढक आज का 
ही जन्प्ता हुआ: जान पड़ता है, परन्तु यहाँ किसी स्री या पुरुष का 
अत्तित्व तो नहीं पाया जाता ! ऐसी दुशा में, यह बालक यहाँ 
फैते आया और इसको क्रिसने जन्म दिया है। यह कहीं से 
आया हो तथा इसको किसी ने भी जन्म दिया हो, मुझे इस 
प्रपंच में म पड़ना चाहिए, किन्तु इस बालक को अपने घर छे 
जाना चाहिए और पटरानी को देकर उसकी चिन्ता मिटानी 
चाहिए । लेकिन कहीं पटरानी यह कद कर इस बालऊ से धृणा 
तो न करेगी, कि यह बालक मेरा जन्मा हुआ नहीं है | पहले तो 
सनन्‍्तान-दुः:खिनी पटरानी ऐसा न कद्देगी, लेकिन कदाचित उप्ने 
ऐसा कहा भी, तो में उसको समझा दूँगा, जिससे वह इस बालक 
की अपना ही पुत्र मानेगी । 

इस प्रकार सोचकर प्रसन्न होता हुआ राजा पद्मर्थ तुम्दारे 
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पुत्र को लेकर वाहक को अपने घोड़े पर बेठा मिथिलापुरी को 
घढा। उसने बालक को अपने पास इस तरह से रखा था, 
जिससे घालछ को कष्ट भी न हो ओर किसी को बालक का पास 
होना ज्ञात भी न दो । मिथिला में पहुँच कर बाछऊक को डिये 
राजा पद्मर॒थ सीधा अपनी पंटरादी के सह मे गया। योगायोग 
से उस ससय उसकी पटरानोी सन्तान विषयक-चिन्ता में ही बेटी 
हुई यह सोच रही थी कि पति समझे इतना आदर देते हैं, सब 
तरह से प्रसन्न रखते हैं, परन्तु में पति को एक सन्तान भी न दे 
सकी। यह मेरा केसा दुर्भाग्य है! सन्तान द्वीन ज्ली का भी कोई 
जीवन है ! रानी इस तरहू की चिन्ता मे थी, उसी समय राजा 
पक्षरथ उसके सामने गया। पति को असमय से अनायास आया 
देखकर रानी को कुछ आश्चरय्य-सा हुवा । वह पति का स्वागत- 
उत्कार करने छगी। राजा पद्मरथ ने पटरानी के महल में 
पहुँचते ही पटरानो के पास उपस्थित दासियों को वहाँ से हटा 
दिया। फिर बह पटरानी से कहने छगा क्वि--प्रिये ! तुम मेरा 
खागत-सत्फार करना रहने दो, किन्तु में तुम्हारे लिए एक छाल 
णाया हूँ, उप्ते छो। राजा के आने से पहले राती, पुत्र विपयक 
चिन्ता में बैठी हुई थी, इसलिए उसका मुख उदास था। रानी ने 
सोचा कि पति मेरा उदास मुख देखकर उदासी का कारण अवश्य 
पूरेगे। उस समय में पति से क्या कहूँगी। कोई झूठ बात 
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फहूँगी, तो पति उस झूठ बात पर विश्वास भी नहीं कर सक्नते 
तथा पत्नी के लिए पति से झूठ घोलना पाप भी है। और यदि 
चिन्वा का सच्चा कारण पति को बतादँगी, तो इनको भो दुःख 
दी होगा । है 
इस प्रकार सोचकर, रानी अपने मंह को राजा की दृष्टि से 
या रद्दी थी। राजा का कथन सुनकर तो उसने अपना मेँह 
बिछकुछ ही फिरा लिया भौर उप्तने उत्तर में राजा से कद्दा कि 
महाराज ! में छाछ को कया करूँगी। आपने मुझे! बहुत से 
दीरे-छाछ दिये हैं, परन्तु उनसे मुमे सन्‍्तोप नहीं है । निर्गीव 
छाल, मरे तप्त हृदय को शान्त नहीं कर सकते । मुमे तो छुछ 
दीपक पुत्र रूपी छा चाहिए। इसलिए आप जो छाल डाये 
हैं उसे अपने दी पास रखिये, या कोष में डा दीजिये। मुमे 
न दीजिये | 
रानी का कथन सुनकर राजा समझ गया, कि रानी पुत्र 
कामना से दुःखी है। उसने कहा प्रिये! तुम इस छाछ को एक 
वार देखो तो सद्दी ! रानी ने उत्तर दिया-स्वामिन्‌! में देखझर 
क्या करूँगी ! जिसे लेकर आप स्वयं पघारे हैं और मुमे बड़े 
प्रेम से प्रदान कर रहे हैं, वह छाल अवश्य ह्वी अच्छा होगा; परन्तु 
मैं पहले ही निवेदन कर चुकी हूँ, कि मुझे पुत्र-रत्ष चाहिए। जड़े 
रत्नों की, मुके आवश्यकता नहीं है। पुत्र-र्न के लिए मैं किप 
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तरह तरस रही हैँ, इस घात को में ही जानती हूँ; आप नहीं 
जानते। सन्‍्तान ते होने पर स्त्रियों फो कैसा मनस्ताप रहता है। 
एस बात को खस्रियाँ ही जनती हैं; पुरुषों को इस बात का पता नहीं 
होता | मुप्त अभागिनी ले आपके द्वारा सब प्रकार के सुख पाये 
फिर भी मेरे द्वारा आपको एक भी सन्तान प्राप्त नहीं हुई, यह 
मेरे लिए कितने दुःख की बात है ! 

इस प्रकार कहती हुई पटरानी का गछा रुँध गया। उसकी 
भँखों से ऑधू गिरते छगे । राजा ने सोचा, कि पुत्र के लिए 
दु.खी राती को, अधिक समय तक दुःख मे न रहने देना चाहिए। 
ऐसा सोचकर उससे पटरानी से कहा, कि--महारानी | तुम एक 
धार मेरे पास आकर देखो तो सही । में, तुम्हारे छिए जड़ छाछ 
कीं छाया हूँ, किन्तु चेतन्य छाल ही छाया हूँ । 

राजा का यह कथन सुनकर राती, राजा के पास गई। राजा 
१, अ्रपत्ती गोद का बालक बता कर रानी से कहा, कि--में तुम्हारे 
हिए यह छाल छाया हूँ। बालक को देखकर, गानी साइचये 
हित हुई। डसले, राजा की गोद से बालक को प्रेम-पूरंवंक उठा 
टिया । बह, वारूक का चुम्पन करके कहने लगी, कि-स्वामिन्‌ २ 
आप इस बालक को कहाँ से लाये हैं? यह होनहार और प्रिय 


. रन वाहक, किसका है ? मुझे, इस बालक से बहुत स्नेह होता 


५। कहीं आप, मुझे छछचाने के लिए, यह बालक किसी से 
२१ 
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सॉँगकर तो नहीं छाग्रे हैं? अथवा मेरा दुःख मिटाने के ढिए, 
अपनी राज-सत्ता का उपयोग करके, इसको माता से इसे छीन तो 


>> 


न्न्ोट 


जब 


नई  छाये हें ? में, इस घालक को पाकर बहुत हर्वित हुई हर 


यदि आप, वास्तव में यह बालक भरे ही लिए छाये हैं और इस 
थालक को प्राप्त करने के छिए आपने क्रिसी के साथ श्रन्याय नहीं 


किया है, तो में यद्दी कहूँगी, कि में बड़ी सदूभागिनी हूँ। यह । 


बालक, मेरे इस अन्धरे घर को प्रद्याशित करने धाढा है। कृपा 


करके आप यह बताइये, कि आपको यह सुन्दर बालक कहाँस 


सथा कैसे प्राप्त हुआ है । 


वे मुनि, मदनरेखा से कहने छगे, कि--पटरानी के प्रश्न के | 


उत्तर में राजा पद्मरथ ने, तुम्हारा बाढक कहाँ तथा किस प्रकार 
प्राप्त हुआ, वह सब्र बृत्तान्त पटरानी को झुनाया। पति द्वारा 
कहा गया सब हाछ सुनकर पटरानी कहने छगी, क्रि-मद्दारज ! 
आपने जो छुछ कद्दा बसे सुनकर, मुझे इस विचार से आइचय 
होता है, कि इस भव्य बाठक को किस माता ने जन्म दिया और 
इसे वन में छोड़कर वह कहाँ चली गई ! बह, किसी संकट में 
तो नहीं पड़ गई ! यदि वह संऊट में न पड़ी होती, तब तो इस 
बाठक को अपने से अछग द्वी क्‍यों करती ! कुछ भी हो, इस 
बालक को आप छे थाये, यह अच्छा ही हुआ। में, इस बालक को 
अपना ही पुत्र मार्दगी। यदि मेरे पुत्र जन्गता भी, तो वह केसा 
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. हो यह कौन जाने, लेकिल मेरे सद्भाग्य से सुझे प्रसव सम्बन्धी 
| इष्ठ उठाये बिना द्वी ऐसा सुन्दर और भव्य पुत्र प्राप्त हुआ है । 

राबी का कथन सुनकर राजा ने उससे कहा, क्षि--प्रिये | 
हुह्ात फथन ठीक हे और में भी इस घालफ को अपना पुत्र 
बनने फे लिए ही छाया हूँ, परन्तु प्रध्येक काये उसकी विधि से दी 
होगा चाहिए । यदि अपन पुत्र जन्म विषयक विधियाँ पूरो किये 
दिता ही इस बालक को अपना वतावेंगे, तो लोग अपना कथन 
छीकार न करेंगे । इसलिए तुम, इस पुत्र की जन्मदान्री सात्ता 
दो तर प्रसृति गृह में बेठ कर यह प्रकट फरो, कि मेरे गुप्त गर्भ 
व, जिसे मेने छिसो से प्रकृट नहीं किया थां, वह अब पुत्र रूप में 
जम्मा है। एसी प्रकार में भी पुत्र जन्मोत्सव सनाता हैं। ऐसा करने 

ए ही, सब छोग इस बालक को हमारा पुत्र मान सकते हैं । 
रानी ले अपसे पति की बात स्वीकार करके वैसा ही किया, 
जंछा कि पति ते कह्दा था। सारे नगर से यह बात फेछ गई, कि 
पह्टराजा पद्यरथ के यहाँ पुत्र का जन्म हुआ है। इस समाचार 
फ्ो सुनकर, नगर-निवासियों को बहुत आनन्द हुभा । वे, हे 
गन रहे हैं और राजा पद्यरथ भी पुत्र जन्मोत्सव कर रहा है । 
*म अक्ार तुम्हारा पुत्र, मिथिठा सें आनन्द से है। छुम उसके 
ढिए चिन्ता करतो हो और सोचदी हो, कि वन में पज्सकी न 
गदस व्या दशा हुईं होगी, परन्‍्तु हुम्हारा पुत्र पुण्यचान जीव है, 
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इसलिए वह मिथिला नगरी में पहुँच गया है तथा उसके पहुँचने ' 

से, मिथिला नगरी में आनन्द द्वो रह्या है। पुण्यवान जीव किमी ' 

भी स्थिति में पड़ गयेहों, उन्हे कहीं भी कष्ट नहीं होता। 
कहावत ही हैः--- 

' भीम॑ वन भवति तस्थ पुरं प्रधान । 
सर्वोजनः खुजनता म्लुपयानि तस्थ॥ 
कृत्स्नाच् भूभचति सन्निधि रत्न पूर्णा । 
यस्यास्ति पूच खुकूतं वचिपुर् नरस्य ॥ 

अर्थांतू--जो मनुष्य पूर्व जन्म में बहुत सुकृत करके आया है, इस 
जन्म से उसके लिए घोर वन ०च्छे नगर की भाँति सुख उेने वाला हो 
जावा है, उसके लिएु सब लोग सज्जनता का व्यवहार करने वाले हो 
जांदे है ओर समस्त पृथ्वी, रत्र पूर्णा हो जाती है । 

हे चरम शरीरी ! महापुरुषों की मांता, राजा पद्मरथ के पुत्र नहीं 
है, इस कारण पद्मरथ के शन्नु इस विचार से प्रसन्न हो रहे थे, 
कि पष्यरथ के मरने के पदचात्‌, उसका राज्य हम छेंगे। वे, 
पद्मरथ के प्रति विरोध रखते थे । परन्तु जब वे यह सुनेंगे, रि 
पद्मरथ के यहाँ पुत्र उत्पन्न हुआ है, तब विरोध भूलकर, भेंट छे 
राजा पद्मरथ के यहाँ उपत्थित होगे और राजा पद्मरथ को नमन 
फरेंगे। शत्रुओं के उस नमन को, राजा पद्मरथ तेरे बालक का 
ही प्रताप मानेगा एवं तेरे वाछक का नाम नमिराज रखेगा। नमिराज 
कुछ काल तक राज्य-सुख भोगेगा और भ्न्त मे, संसार के 


। 
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प्रति वैराग्य भाने से, राजपाट आदि सब कुछ त्याग संयस लेगा 
तथा मोक्ष प्राप्त करेगा। तुम्हारा छोटा पुत्र नमिराज द्वी नहीं, किन्तु 
होटे वृत्र को ही तरह तुम्द्वारा बडा पुत्र चन्द्रयश भी इसी भव मे 
सिद्ध बुद्ध मुक्त होगा । 

मद्नरेखा की इच्छानुसार, मदतरेखा के नवजात बाछूक का 
दत्तमात एवं भविष्यकालछीन दृत्तान्त सुनाकर, वे मुनि मदनरेखा से 
ब्ेले, कि-ब में तुन्हारे पुत्र का भूतकालीन बृत्तान्त सुनाता हूँ, और 
यह बताता हूँ, कि तुम्हारे पुत्र तथा राजा पद्मरथ के बीच, भूतकाल 
ये क्या सम्बन्ध था एवं किस सम्बन्ध को पूर्त्ति के लिए तुम्हारे 
पुत्र का जन्म वल में हुआ। तुस्द्वारा पुत्र और पद्मरध इस समय तो 
पिता-पुत्र ढते हैं, परन्तु पहले के कई भव में दोनों भाई-भाई रह 
घुफे है। दोनों का श्राठ सम्बन्ध, जम्बूद्वीपान्तर्गत पूबे विदेह में 
पुफछावती विजय के सणि तोरणपुर नगर से प्रारम्भ होता है। वे 
पं, मणि तोरणपुर नगर के चक्रवत्तों राजा अमितयश के पुत्र थे, 
जहाँ उनका ताम पुष्दशिखर और रल्लशिखर था। पुष्पशिखर तथा 
रतेमिखर ते, एक चारण मुनि का उपदेश सुनकर संयम छे छिया। 
पंयम का पाछत करते हुए दोनों भाई, शरीर त्याग कर बारहतें 
वेबलोक में देव हुए। देवछोक की स्थिति भोगकर, दोनों भाई 
पोत्रीसण्ड के भरत क्षेत्र में हरिसेन वासुदेव की रानी समद्रदत्ता 
४ वाखसे युब्म जन्मे। बहाँ, एक का नाम समद्रदत्त था। 
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और दूसरे का नाम सागरदत्त था। दोनों भाइयों ने, वहाँ भी एक 
ही साथ संयम ले लिया । संयम लेने के तीसरे दिन, जब दोनों 
कायोत्सग पूवक ध्यान मे थे तब, विद्युत गिरी, जिससे दोनों भाई 
काल्धम को प्राप्त होकर, मद्नाशुक्र देवढोऋ मे देव हुए। जिस समय, 
भगवान अरिप्रनेमि को केचलज्ञान हुआ और भगवान अरिप्रनेम्ि 
गिरनार पर्वत पर समवशरण में विराजे, उस समय दोनो भाई, 
भगवान को सवा करने के छिए समवणरण में उपस्थित हुए । भगवान 
को वन्दन-नमस्कार करके और भगवान का उपदेश श्रवण करके, दोनों 
भाइयों ने, भगवान से प्रश्न किया क्रि-हे प्रभो! दम दोनों भव्य और 
चरमशरिरी हैं अथवा अभव्य और अचरमशरीरी ? इस प्रश्न 
के उत्तर में भगवान अरिप्रनेमि ने कहां, कि-हे देवों ! तुम दोनों 
की आत्मा संयम की आराधना करने के कारण पवित्र है। तुम 
दोनो, भव्य और चस्मशरीरी हो । इस सम्रय तो तुम दोनों भाई 
भाई हो, परन्तु देव-स्थिति भोगने के पश्चात्‌ एक का जन्म युगबाहु 
की पत्नी मदनरेखा से होगा ओर दूसरा, मिथिला का राजा पद्मरथ 
होगा। इस प्रकार तुम दोनों में भाई-भाई का सम्बन्ध न रदेगा, 
लेकिन इस सम्बन्ध के बदले, तुम दोनों मे पिता-पुत्र का सम्बन्ध 
हो जाबेगा । युगबाहु की पत्नी मद्नरेखा से जिसका जन्म द्वोगा, 
वह, मदनरेखा की कोख से जन्म सात्र लेगा। उसका पालन-पोषण 
पद्मस्थ के यहाँ होगा और वह पद्मरथ का ही पुत्र कद्दा जावेगा, 
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जिसका ताम समिराज होगा। वहाँ कुछ काछ तक पुण्य-फल 
भोगकर, तुम दोनो क्रमशः संयम लोगे ओर सोक्ष प्राप्त करोगे । 

भगवात्त भरिष्टन्तेमि का कथन सुनकर, दोंतों देव बहुत प्रसन्न 
हए। बे, भगवात को बन्दून नमस्कार करके, सहाशुक्र देवडोक 
को छौट गये । वहाँ की प्थिति थोग कर, एक भाई तो राजा 
पद्मरथ हुआ और दूसरा भाई तुम्हारा बह पुत्र हुआ, जो राजा 
पद्मत्थ के यहाँ पुत्र॒ रूप से पल रहा है। तुम्हारे उस पुत्र का 
जन्म, घन और संकट पूण स्थिति में इसीलिए हुथ्ग था, कि जिस 
में बह राजा पद्मरथ के यहां पहुँच जावे । 

मुत्ति से, अपले पुत्र का भूत भविष्य और वत्तेमान कालीन 
पृत्तान्त जानकर, सद्नरेखा को बहुत अ्रसन्नता हुईं। झुनि का 
कथ्त समाप्त होने पर, वह हाथ जोड़ कर सुनि के सन्म्रुख खड़ी 
(६ तथा कहृने छगी, कि दे सहात्मन्‌। आपकी सेवा में उपस्थित 
ऐने से मेरा सब संकट मिठ गया, सेरे इन भाई की भावना भी 
पवित्र हो गई और मुझे अपने उस पुत्र का दवाल भी ज्ञात दो गया, 
जिसके सम्बन्ध सें सेरे को बहुत चिन्ता थी। साधु संसर्ग से, 
ऐसा होता द्वी है । मैंने अपने पुत्र का जो सुकृत पूर्ण वृत्तान्त 
पुन है और इन भाई छा जो सुधार हुआ है, उस पर से में भी 
संयम स्वोकार झरने का निग्यय करती हूँ। वह दिन धन्य होगा, 
जय में इस निश्चय के अनुसार संयम ले सकूँगी । आपकी कृपा 
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दोगी, तो मेरा यह निश्चय अवश्य ही यूण होगा। में समझती 
थी, कि पुत्र का पालन मीता द्वी करती है, परन्तु अब मुमे मालम 
हो गया, कि सनन्‍्तान का पालन करने मे माता तो केवछ निमित्त 
मात्र है। भ्रत्येक व्यक्ति की रक्षा, उसका पू्-सुक्रत ही करता 
है। जो सुकृती नहीं है, उसकी रक्ञा करने, या उसका पालन 
करने और उसे कष्ट से बचाने को कोई भी समय नहीं है। 
आपके झुख से सुक्कत का प्रताप सुनकर, सुमे सुकृत पर अधिक 
दृढ़ विश्वास हो गया है, इसीलिए में, अपना जीवन एकमात्र 
सुकृत में छगाने के लिए संयम लेने का निम्धय करती हूँ । 

मद्नरेखा का कथन सुनकर, मुनि, मणिप्रभ विद्याधघर ओर 
वहाँ उपस्थित दूसरे छोग, बहुत प्रसन्न हुए। मणिप्रभ विद्याधर 
तो अपने मन सें कहने छगा, कि इस सती ने जो त्याग-ब्ृत्ति बताई 
है, उसके सामने मेरा पर-स्ली का त्याग तुच्छ ही है। धन्य है, 
इस सती को ! 

मदनरेखा का कथन समाप्त होने पर, मुनि ने मदनरेखा से 
कहा, कि तुम्हें जैसे सुख जान पड़े, वैसा करो। मदनरेखा से यह 
कहकर, वे मुनि ध्यान करने लगे । 





श्डे ८ 
जल 
धरम और पाप का परिणाम 


अवमममममभान्मकाााकाा॥७०ज का. है! “या: 2०- है 





का' का क्छ न्‌ ड्च परिणाम होता ही है। फारण 
से काय और काय से परिणाम की उत्पत्ति होती ही 
६। कत्ती जो भी काये करता है, वह परिणाम के ही वास्ते। 
परिणाम-रहित कार्य करने वाढा, मूख माना जाता है । 
प्रध्येक काय का परिणाम दो तरह का हुआ करता है। एक 
प्रकट भर दूसरा अप्रकूट। अथवा एक भौतिक और दूसरा 
धाध्यात्मिक। अथवा एक परिसित और दूसरा अपरिमित। अथवा 
एक व्यापक झौर दूसरा अव्यापक। अथवा एक इदछौकिक और 


दूसरा पारढो किक । अथवा एक स्थायी और दूसरा अस्थाया। 
श्र 
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ईै 


अच्छे या बुरे, दोनों ही तरह के कार्य का परिणाम दो तरह का 


होता है। उदाहरण के लिए, एक आदमी चोरी करता है। वह, 
धन के लिए चोरी करता है, जिससे उसे घन मिल भी गया। 
'चोरी काये का एक परिणाम तो घन मिलना हुआ, जो प्रकट तथा 
भीतिक है, लेकिन दूसरा अप्रकट परिणाम आध्यात्मिक है। धोरी 
करने के कारण उसके भात्मा मे जो कलुषता आई, वह कलुपता चोरी 
फाय का ही परिणाम है, जो अप्रकट है। इसी तरह, एक आदमी 
परोपकार करता है। वह परोपकार इसलिए करता है, कि मेरी 
आत्मा उन्नत हो तथा मुमे पारछोकिक सुख मिले, लेकिन इस 
परिणाम के साथ ह्वी दूसरा व्यापक परिणाम, उस काय द्वारा छोगें 
को तात्कालिक छाभ तथा ऐसे कार्यों की ओर जनता का आकर्षण 
निकला ही । इस प्रकार, प्रत्येक काय के दो परिणाम होते हैं । 
घल्कि, काय के दो अधिक परिणाम भी निकलते हैं। डिसी भी 
कार्य के विषय में विचार किया जावे, तो यह्द बात ठीक ढदरेगी | 
इस बात को दृष्टि में रखकर ही, भनेकान्तवाद की परूपणा की 
जाती है। 

धर्म और पाप के लिए भी यद्दी बात है। इन दोलनों का 
परिणाम भी ऐसा ही होता है | मोदी रीति से, घर और पाप का 
एक परिणाम तो इदछौकिक अथवा भौतिक द्वोता है. और दूसरा 
पारदौकिक अथवा आध्यात्मिक । यह बात दूसरी है, हि प्रत्येक 
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व्यक्ति जाध्यात्मिक या पारलौकिक परिणाप्र को नहीं देखता या 
नहीं देख पाता, लेकिन घर्म या पाप का परिणाम दोनों ही तरह 
का होता है। पारछौकिक या आध्यात्मिक परिणाम, स्थुल दृष्टि 
से दिखाई तहीं दे सकते । हम उसको तभी देख सकते हैं, जब 
हमारी जात्मा पर का आवरण हटे भोर हसें विशेष ज्ञानप्राप्त हो । 
हमारी आत्सा पर का आवरण जितना अधिक हटा हुआ होगा, 
हमे जितना विशेष ज्ञान होगा, हस प्रत्येक बात उतनी ही अधिक 
सष्ट देख सकेंगे । हस, ऐसा विशेष ज्ञान्र प्राप्त कर सकते हैं | 
हम, आत्मा पर का आवरण हटा सकते हैं। जिन महापुरुषों ने 
ऐसा किया है, वे हमारे छिए अपने पद्विह् छोड़ गये हैं. और 
कष्ट गये हैं, कि हमारे पद्‌ चिहों पर चछकर, तुम भी आत्मा को 
भावरण रहित तथा ज्ञान-घन बना सकते हो। बिक, उनने हस 
टोयों से ऐसा करने का अनु रोध किया है । ऐसा करने के छिए, 
(में बहुत उपदेश दिया है तथा यद्द बताया है, कि आत्मा पर कर्म 
का जो आवरण है, उसे नष्ट कर देने से क्या छाभ होगा 
और नष्ट न करने अथवा उसको बढ़ाने से क्‍या द्वानि होगी। 
गहाएुरुषों के ऐस उपदेश को मानकर, हमें उनके पद चिह्रों पर 
पढ़ना चाहिए और आत्मा को आवरण-रहित वनाना चाहिए । 
उस सम्रय हम, धर्म एवं पाप के पारलौकिक भथवा आध्यात्मिक 
परिणाम को भी स्पष्ट देख सकेंगे। लेकिन जब तक्र हम अपने 
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आत्मा को निरावरण नहीं वना सके हैं, धर्म और पाप के 
आध्यात्मिक या पारछौकिक परिणाम को देखने जानने में समर्थ नही 
हुए हे; तब तक हम उन महापुरुषों के कथन पर विश्वास करना 
चाहिए, जो धर्म या पाप के आध्यात्मिक अथवा पारलौकिक 
परिणाम को देखने जानने मे समर्थ थे। ऐसे ज्ञानियों ने इस 
सम्बन्ध में जो कुछ कहा, वद्द गलत है, ऐसा मानने का तो कोई 
कारण द्वी नही हो सकता । क्योंकि, उन्हे झूठ बात कद्दने से 
क्या छाभ | उनने इस विषय भें जो कुछ कहा है, वह हमारे 
हित को दृष्टि में रख कर और हसें पाप से बचाने तथा धरम कार्य 
में श्रव्ृत्त करने के छिए ही । ऐसा करने में, उनकी भावना जन 
हित की ही थी, अपने स्वार्थ की नहीं । इसलिए हमारा कत्तव्य 
है, कि हम उनके द्वारा बताये गये घमं और पाप के पारछौकिक 
परिणाम को जानकर, पाप से बचें और धर्म-का्य में अबृत्त हों । 

मणिरथ ने महान पाप किया था। वह, परदार--श्रपनी 
कन्या के समान मानी जानेधाडी भजुजबधू-को अपनी पत्नी बनाना 
चाहता था। इसके लिए उसने, अपनी शक्ति भर छल-प्रप॑चपूण 
प्रयक्ष भी किया और जब अपने प्रयत्न मे असफल रहा, तब 
अपने छोटे भाई को विश्वास घात-पूर्यक हत्या कर डाडी। 
इस पांप काय का इहलौकिक परिणाम हुआ निन्‍्दा ओर भकाढ 
सृत्यु। यदि बद्द ऐसा पाप-काय न करता, रात के समय थुगबाहु 
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को मारने के लिए न जाता, तो छोगों द्वारा उसकी निन्‍्दा भो न 
होतो और वह अकाल से भी न सरता । इसी प्रकार, युगबाहु 
ते अन्तिस समय से सद्नरेखा द्वारा उपदेशित धस स्वीकार किया 
था। इसका इहलोकिक परिणाम हुआ, शान्ति से प्राण त्याग । 
यदि वह मद्नरेखा द्वारा दिया गया धर्मोपदेश स्वीकार न करता, 
ते क्रोष और हुःख के कारण तड़फद्धाता हुआ प्राण त्याग करता। 
मव्तरेखा द्वारा सुनाया गया धर्सोपदेश स्वीकार करने के कारण ही 
बह शान्ति से प्राण स्याग सका । सणिरथ के पाप और युगबाहु 
के धर्म का इहछौकिक परिणास तो यह हुआ, लेकिन पारछौकिक 
परिणाम क्‍या हुआ, यह उत्त विशेषज्ञानी छुनि ने बताया, जिनके 
सदेश से श्रणिप्रस की दुर्भावना मिटी थी ओर मदनरेखा भय 
रहित हुई थी । इस सम्वन्ध से उत्त मुनि ने क्‍या कहा, यह बात 
एस प्रकरण से प्रकट होगी । 

सणिप्रभ विद्याधर के पिता, जो सुविहित संयमी और अतिशय 
शादी थे, ध्यान सें थे। मद्नरेखा, सणिप्रभ विद्याघर तथा दूसरे 
णोग, उन मुनि के सामने बेठे हुए थे । इतने ही में, देव विमान 
पे; धण्ट की ध्वति सुनाई दी। देखते ही देखते, एक विमान 
पं आदर उतरा और उससें से एक तेजस्वी देव बाहर निऋ्रछा 
दिमात से तिकुछ कर वह देव, सुनि के सामने उपस्थित हुआ, 


च्ज् 


एवित उसने, सुति को बन्द्न दारने से पहछे मद्नरेखा को वन्दन 
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देव ने पहले एक स्री को वन्दन किया और फिर म॒नि को बन्द 
किया, यह देखकर, उपस्थित छोगों को बहुत ही आइचय हुआ। कई 
लोग तो अपने मन में यहाँ तक कहने छगे, कि यह देव, इस ख्रो का 
सौन्दर्य देखकर मादा भी भूल गया है और इस पर मुग्ध होकर 
इसने इस स्त्री को भी वन्दन किया तथा वह भी मुनि को बर्तन 


हा 
[ 


किया ओर फिर सुनि को वन्दन करके मुनि के सम्मुख वेठ गया, , 


करने से पहले ! मणिप्रभ विद्याधर भी अपने मन में कहने छगा, 


कि इस बहन के सौन्दय ने मेरे को तो भ्रम में डाला ही था, 
लेकिन इस देव को भी अरम में डाल दिया ! जब यह देव भी, 


इस बहन के सौन्द्य पर मुग्ध दो गया, तब में मुग्ध हुआ इसमे 
आहउचय की क्या बात है ! 

उपस्थित छोग, अपने-अपने हृदय में देव के काय की भाडो- 
चना कर रहे थे । इतने द्वी मे, मुनि का ध्यान समाप्त हुआ। 
मुनि को, अपने ज्षान द्वारा उपस्थित छोगो और विशेषतः मणिप्रभ 
विद्याधर के मन की बात माल्म हो गई। उनने सोचा, कि 
इस देव पर निष्कारण ही कलड्ठू आ रहा है। छोगों को जम 
वास्तविक बात का पता नहीं द्वोता है, तब वे ऊपरी कार्य देखऊर 
किसी पर कोई कछड्ठू लगाते ही हैं। इसलिए यह उचित होगा, 
कि छोगों को वास्तविक बात से परिचित किया जावे और इस 
देव पर जो कछड्डू छग रहा है, धह हटाया जाबे । 


[५ 
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इस तरह सोचकर वे मुनि, उपस्थित छोगों से कहते छगे, 


, ह्ि--इस देव ने इस घसे-परायण स्त्री को बन्दन किया, इस बात 


ः को देखकर तुम छोगों के हृदय से अनेक अलुचित विचार उठ रहे 


हे 


| 


हैं। हुप छोगों के हृदय में जो विचार उत्पन्न हुए हैं, वे वास्तविक 
शत न जानने के कारण। इसलिए में तुम छोगों को यह बताता 
हूँ, कि इस देव ने इस सहिछा को वन्दन क्यों किया । इस बहन 
ने, इस देव पर बहुत बड़ा उपकार किया है। इसकी सहायता से 
है यह देव, देव-भव पाया है, नहीं तो नरक में उपजता। यह 


देव, देव-सव पाने से पहले, इस बहन सदनरेखा का पति था। 


उस समय, इसका नाम युगवाहु था। मदनरेखा के रूप पर 
गोहित होकर, मद्नरेखा को हस्तगत करने के छिए थुगबाहु के 


. पढे भाई सणिरथ ने, युगबाहु पर खड़ग का प्रद्दार किया। 


बुगवाहु, आहत होकर गिर पढ़ा । उस समय, युगबाहु को 
बपने भाई के प्रति बहुत क्रोध हो रहा था । यदि उसी क्रोध में 
इगयाहु का प्राणान्त हुआ होता, तब तो युगबाहु नरक में जाता 
रज्तु इस बहन ने अपने पति युगबाहु को ऐसा धर्मोपदेश दिया, 
है जिससे युगबाहु का क्रोध भी शान्त हुआ और प्राण त्यागते 
पेय, वह पंचपरमेष्ठि की शरण भी ले सका। घम पर विश्वास 
इटने तथा पंचपरसेष्टि की शरण छेते के कारण, युगबाहु मर कर 
*स देव-भव में जन्मा, जिस देव को तुम छोंग अपने सामने 
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बम 


देख रहे हो एवं जिसके काय के विपय में तुम छोगों को अनेक 
विचार हुए हैं। देव-भव मे जन्म पाते ही, इस देव ने अपने 
ज्ञान का उपयोग करके अपना पू्-भव जानने के साथ ही यह 
जाना, कि में मदनरेखा की कृपा से द्वी इस भव में जन्म पाया 
हूँ, अन्यथा मेरे को नरक में जन्य लेना पड़ता। यह जानकर 
इसको विचार हुआ, कि मदनरेखा का मुझ पर बहुत उपकार है। 
उसने मेरा संकट तो मिदाया, परन्तु कह्ठी वह स्वय॑ तो संकट में 
नहीं पढ़ी दे ! मुझे, अपने पर उपकार करने बाली मदनरेखा! का 
हाल जानना चाहिए और यदि वह संकट में हो, तो उसका संकट 
मिटाना चाहिए। इस प्रकार सोचकर, इस देव ने फिर अपने 
ज्ञान का उपयोग किया, तब इसको मदनरेखा का यहाँ होना ज्ञात 
हुआ। इसने विचार किया, कि मुमे दूसरे कार्य में छगने से 
पहले, अपने पर उपकार करने बाली मदनरेखा की सहायता 
करनी चाहिए। ऐसा न करना, कृतघ्नता है। इस विचार से 
प्रेरित होकर, वह यहाँ आया और इसने पहले मदनरेखा को 
बन्दन किया । इसलिए इस देव के सम्बन्ध मे, तुम छोग अपने 
हृदय में कोई दूसरा विचार न छाओ | 

मुनि द्वारा मदनरेखा और उस देव का पूर्व सम्बन्ध जानकर 
तथा देव ने मदनरेखा को वन्दन किया इसका कारण झुतकर 
उपस्थित लोगो के हृदय की शंका दूर हुईं। सब लोग मदनरेखा 


न 
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और उस उपकार मानने वाले देव की प्रशन्सा करने छगे। 
मणिप्रस विद्याधर भी अपने हृदय की शंका सिटा कर यद्द सोचने 
लगा, कि ऐसी सती के लिए भी मुझ पापी के हृदय मे दुभोवना 
हुई! यह तो अच्छा हुआ, कि इस सती के प्रयत्न से में यहाँ भां 
गया, जिससे मेरी भावना भी शुद्ध हो गई भौर में इस सती पर 
बलात्कार करने एवं इसका सतीत्व हरण करने का प्रयत्न करने से 
पच गया, अन्यथा सें दुर्गति में भी जाता और इस देव का 
कोप-पात्र सी बनता ! 

देव के सस्वन्ध में सुनि ने जो कुछ कहा, उसे सुनकर उपस्थित 
लोगों के सन सें यह जानते की इच्छा हुईं, कि जिस मदनरेखा के 
लिए राजा मगिस्थ ने अपने छोटे भाई की हृत्या की, वह मद्नरेखा 
तो यहाँ चछो आई है। इसलिए अब राजा मणिरथ, मद्नरेखा 
दो प्राप्त करने के छिए क्‍या प्रयत्न करता है! इस इच्छा से 
प्रेरित होकर एक व्यक्ति ने, राजा मणिरथ के सम्बन्ध में मुनि से 
प्म्न कर हो हाठा । उपस्थित जनता के हृदय का समाधान 
परने और पाप का फछ बताने के लिए, वे मुनि कहने छगे, 
दि अपने साई फे मस्तक पर खड़्गाधात करके मणिरथ भांगा, 
परन्तु उसको युगबाहु के सामन्‍्तों ने रोक लिया। मणिरथ, 
रगबाह के सामन्तों के घेरे से निकलने का प्रयत्न करने छगा, 


*प कारण कोछ[हछ मद गया । उस समय युगवाहु, तलवार में 
२३ 
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छगे हुए विष के प्रभाव से और धाव की पीड़ा से तड़फश् रहा 
था। इस सती ने सोचा, क्लि पति का अन्तकांठ सप्तीप है। 
इस समय, इनको बहुत क्रोघ हो रहा है । यदि इसो क्रोधावेश 
में इनकी सत्यु हुई, धो ये नरक में जावेंगे। इसडछिए इनको 
धर्मोपदेश सुनाना चाहिए | परन्तु इस तरह के कोलाहछ में, 


पति मेरा शब्द केसे सुन सकेंगे ! इसके सिवा, हत्या के बदले - 


हत्या करना, कराता या द्ोने देगा भी अनुचित है। पाप का बदढा 


शक अत कप 


पाप करके न लेना चादिए। इस प्रकार सोचकर इस मदनरेखा 


ने, अपने सामन्‍तों को यह श्राज्षा दी, कि मणिरथ को जाने दो 
थौर कोछाहइल बन्द कर दो। 


मदनरेखा की भाज्ञानुसार, सामन्तों ने मणिए्थ को छोड़ : 


दिया। सामन्तों के घेरे से छूट कर मणिरथ भागा, लेकिन उस्रो 
अपने दुष्कृत्य फे विपय में बहुत परश्चात्ताप होने छगा। वह 


फट्टने लगा, कि हाय ! मैंने यद कया किया ! जिस भाईको : 


थुवराज धनाया था, जिसके भरोसे पर में अनेर विचार किया 
करता था, जो भेरी थाज्ञा का कभी भी द्त्लंघन नहीं करता था, 
और जो मेरे प्रति पूण भद्धा भक्ति तथा विश्वास रखता था) 
मैंने उस अपने प्रिय छोटे भाई की दृत्या कर डाडी ! बह भी 
रांत के समय तथा धोखे से कायरता पूर्वक ! मुझ पापी से, यह 
कैसा भयदछुर दुष्कृत्य हुआ है । गदनरेखा मे, गुझ पापी को क्यो 


जु कब्जा 2 के को. नज्दाजओं मी मम) 
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हुड्ा दिया! क्‍या ही अच्छा द्ोता, यदि. युगवाहु के साम्तत्त मुझे 
प्रार डालते! सामन्तों के घेरे से मुके छुड्ा कर, मदुनरेखा ने 
मप्त पापी पर अधिक पाप छादा है ! 

मणिरध से युगग्राहु को मार तो डाला, परन्तु फिर उसके 
दय मे महान्‌ पश्चात्ताप हुआ। वहू अपने सहछ को जाते के 
पदले, सांग से ही घोड़े पर से उतर पढ़ा और प्रकृट फददने छगा, 
हि में श्रव उस सहछ में जाकर क्‍या कहेँगा, जिसमें रहते हुए 
मेरे में भाई की हत्या करने की कुप्रति आई ! में, भत्र शअपना 
पह कछड्धित मुख किसी फो कैसे दिखाऊँगा ! मुझ पन्धु घातो के 
हिए, छोग कया कहेंगे ! मेरे से यह कैसी कुमति आई, कि मेने 
अपने छोटे भाई फ्ो मार डाछा | में दूसरों को तो छोटे-छोटे 
भरप्राधों के ढिए भो दण्ड देता हैं भौर स्वयं ऐसा भयद्कुर अपराध 
एू। कथा मेरा यह अपराध ज्ञम्य हो सकता है ! धिक्षकार है 
पके, मेरी दीरता को, मेरे दुःखाहस को, मेरे हाथ को और मेरे 
रुट्ा को । मैंने अपने वन्धु फी हत्या की, इससे अधिक धिक्कार 
शे पराद दूसरो क्या हो सकती है! मुझे, अपने इस दुष्क्ृत्य का 
अवश्य ही भोगना चाहिए। मेरे लिए भय यही अच्छा है, 
हि मेने जिस तलवार से अपने छोटे भाई की हत्या फी है, उसी 
लेदर से स्वयं को भी सार ढाढँ। अपना फछछ्ित मुख किसी 
£ ने दताऋ। मेरे दुष्क्ृत्य का प्रायश्चित इसी तरह हो सकता है। 
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” सणिरथ, इस प्रकार भरत्यन्त पश्चात्ताप करता हुआ दुःख से 
बढ़-बड़ा रहा था। दुःख के कारण, उसके द्वाथ से उसका अग्र 
भी छूट गया । उसके लिए अपने दुष्कृत्य का भार असक्ष हो 
उठा, इसलिए उसने आत्म-हत्या करने का नि३उचय किया | वह, 
बड़बढ़ाता हुआ पश्चात्ताप कर रहा था और आत्म-हत्या करने 
के लिए तय्यांर था, इतने ही मे वहाँ, राज़ परिवार मे रहने वाला 
वीरासिह नाम का एक वीर सेवक आगया | थुगवाहु के शव की 
व्यवस्था की जा रही थी, उसी सन्धि में मद्नरेखा वहाँ से वन 
में भाग गई थी । मदनरेखा के भाग जाने के परचात्‌, मदनरेखा 
की स्लोज होने ठगी । जब मदनरेखा वहाँ नहीं मिली, तब इस 
विचार से, कि शायद गर्भवती युवराज्जी अपने महल में चली गई 
होंगी । राज महछ मे मदनरेखा को उपत्थिति जानने के लिए, 
वीरसिह नगर को चलछा। वीरसिद उसी ओर होकर जा रहा था, 
जहाँ खड़ा हुआ मणिरथ भी पदचात्ताप कर रहा था और आत्म- 
हत्या करने को तय्यार था। वीरसिह ने, मणिरथ की बढ़बड़ाहट 
सुनी । सणिरथ का स्वर पहचान कर, उसकी बड़वड़ाहट झुतता 
हुआ वीरसिंह, मणिरथ के पास गया । मणिरथ की बडबडाहट 
से वीरसिह समझ गया, कि मणिरथ को अपने कृत्य के विषय में 
'बहुत पश्चात्ताप हो रहा है। वह, दुःख से घबरा कर भात्म- 
हत्या करने को तत्पर है। मणिरथ के पास जाकर वीरसिद्द ने 
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टसका हाथ पकड लिया और वह उससे कहने लगा, कि महाराज ! 
आ्राप यह क्‍या कर रहे हैं)! आपसे पाप अवश्य हुआ है, लेकिन 
ब्रात्म-दृत्या करने से पाप नही मिंट सकता । बल्कि आत्म-दृत्या 
करता, पाप पर पाप करना है। भापको युवराज की हत्या के 
लिए पश्चात्ताप है, यह तो में भी सुत्र चुका हूँ, परन्तु आत्म- 
एत्या करने से यह पाप या पद्चात्ताप नहीं मिंट सकता। इस 
पाप का प्रायर्चित, भात्म-हृत्या करना नद्दी हो सकता। यदि 
आपको प्रायश्चित करना है और पाप सिटाना है, तो इसका मार्ग 
दूमरा है। अपराध तो आत्सा करे और शरीर को वृण्ड दिया 
जादे, शरीर चष्ट किया जावे, यह अपराध का प्रायश्चित नहीं है । 
इसलिए आप, आत्म-हत्या करते का विचार त्याग दीजिये । में, 
भापको इस पाप के प्रायश्चित का साग बताता हूँ । आपके छोटे 
भाई युगवाहु तो इस संसार से विदा हो गये हैं, परन्तु उनके पुत्र 
पन्‍्द्रयण्ग विद्यमान हैं । आप, उनके सामने अपने दुष्कृत्य के 
हिए पश्चात्ताप करके, उनसे क्षमा माँगिये। चन्द्रयश उदार 
बभाव के हैं, छत, मुझे विश्वास है, कि वे आपको अवश्य ही 
क्षमा कर देंगे। चन्द्रयश से क्षमा माँगने पर, आपके पाप का 
पायश्चित भो हो जावेगा । और आप, शात्म-हत्या के महान 
पाए से भी बच जादेंगे । 

दोरसिह के कथन के उत्तर में, सणिरथ दु'ख फरता हुआा 
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कहने छगा, कि भाई वीरसिंद, तुम मुझ पापी को रोक़ो मत, 
किन्तु मर जाने दो । मुझ से, चन्द्रयश को अपना पाप-पूण्ण मुँह * 
दिखाने की बात मत कद्दो । में, चन्द्रयश का पिह॒हन्ता हूँ। 
बहू, मुझे कदापि क्षमा नहीं कर सकता । चन्द्रयञ्ञ, सान्तों के 
घेरे से मुझे छुड़ा देने वाढी मदनरेखा का पुत्र है, इसलिए सम्भव 
है कि अपनी माता की तरह वह भो मुझे क्षमा कर दे, परल्तु में 
अपना कछट्ठित मुँह लेकर उसके सामने कैसे जाऊँ | उसप्ते यह 
कैसे कहूँ, कि मेंने तुम्हारे पिता को सार डाछा है, फिर भो मुमे 
क्षमा कर दो ! में क्षत्रिय हूँ। मेंने, आज तक किसो के सम्मुफ 
नम्रता या दीनता नहीं दिखाई है। फिर में चन्द्रयश के सामने 
दोनता-हीनता कैसे दिखा सकता हूँ तथा क्षमा कैसे माँग सकता 
हूँ। और वह भी केवछ इसलिए, कि भुमे मरना न पड़े ! तुम 
जो मार्ग बता रहे हो, उस पर चढना मेरे छिए सबंथा असम्भव 
है । इसलिए तुम उसी खड्ग से मुझे भी मर जाने दो, जो 
खड्ग बन्धु-रक्त से भरा हुआ है । चन्द्रयश से क्षमा माँग कर 
और जीवित रहकर, में करूँगा भो क्‍या ! भपना मुँह किसी को 
कैले बताऊँगा! जीवन भर अपने पाप के ताप से जछता 
ही रहूँगा! मेरे छिए, आत्म-दृत्या के सिवा ऐसा कोई 
मार्ग नहीं है, जो मेरे चित्त को शान्ति दे तथा इस पाप के ताप 
से बचावे । 
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यह कहकर सणिरथ, अपना हाथ घीोरसिद्द के हाथ से छुड़ा 
ऋर, अपने कण्ठ पर खड़ग सारने फे लिए उद्यत हुआ। थह देख 
कर वीरसिंह ने, मणिरथ के द्वाथ से बढ पूर्वक खड़ग ले लिया 
प्रौर उससे कहा, कि यदि घन्द्रयश से भाप क्षमा नहीं माँग 
सकते तो कोई हज नहीं, चन्द्रयश स्वयं दही आपके पेरों पड़कर 
भ्रापको ले जादेंगे । आप थोड़ी देर ठह्दरिये, में भभी चम्द्रयश 
को यहाँ लिये भाता हूँ । 

मणिरथ से इस प्रकार कह कर वीरसिंह, घन्द्रयश के पास 
जाने के लिए चठ पड़ा । वीरसिंह के जाने फे पश्चात्‌ मणिरथ 
खगठ हो फहने लगा, कि वीरसिद्द से मेरा यहाँ होना जानकर 
जय घ॒न्द्रयश यहाँ आवेगा, तथ में उसको अपना मुँह कैसे 
दिसाझुँगा ।! उससे क्‍या कहूँगा ! जब वह मेरे पेरों पढ़ कर 
गुप्त से घर चछने का अनुरोध करेगा, तब में उसे क्‍या उत्तर 
देंगी! पन्‍्द्रवश के साथ, वीरसिद्द तथा दूसरे सामन्‍्त लोग 
भागे ही । वे, मेरे छिए क्‍या कहेंगे और उनसे में क्या कहूँ गा! 
(सलिए यही अच्छा है, कि सें यहाँ से क्लिसी ओर चल दूँ, 
पद्धयश को न मिल । 

एस प्रकार सोचकर सणिरथ, उत्पय से वन की ओर चढा। 
पहू, दु:ख तथा पश्चात्ताप से चड़बड़ाता जा रहा था। एफ तो 
धन्पेरी रात का समय था, दूसरे दु.,ख तथा पह्चात्ताप के कारण 
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मणिरथ को आँखें पूरी तरह मार्ग नहीं देख पाती थीं, -इसलिए 
उत्पय से जाते हुए मणिरथ का पाँव एक विषधारी सर्प पर पड़ 


गया। अपने ऊपर मणिरथ का पाँव पड़ने से, साँव क्रद्ध दो उठा , 


आर मसणिरथ को काट खाया । मणिरथ के शरीर मे, विष का 
प्रभाव फेछ गया। सप काठने से पहले तक तो, मणिरथ को बन्धु 
दृत्या के लिए खेद और पश्चात्ताप था, परन्तु सप काटने के पशचान 
मणिरथ की मति फिर पहले की सी हो गई । वह कहने छगा 
कि युगधाहु को मार डाला, इसलिए में खेद तथा परचात्ताप क्यों 
करता हूँ । इसमें, खेद या पश्चात्ताप की कौनसी बात है ! में 
क्षत्रिय हूँ। इच्छित वस्तु की प्राप्ति के माग मे उपस्थित बाघा को 
हटाना या नष्ट करना, क्षत्रियों का साधारण कत्तव्य है। मेंने, 
युगबाहु को मांर कर इसी कत्तेव्य का पालन किया है। में 
मदनरेखा से प्रेम करता हूँ। उसे अपनी बनाना चाहता हूँ। 
युगबाहु, मेरे इस प्रेम-माग मे बाधक था, इसलिए उसे मारकर 
मैंने कुछ भी बुरा नहीं किया है। जिस तरह मदनरेखा को में 
चाहता हैँ, उसी तरह अब मदनरेखा भी मेरे से प्रेम करती है । 
युगवाहु के मरते ही मदनरेखा ने समझ डिया, कि अब मेरे लिए 
मणिरथ ही आधार है, इसछिए वह भी मुझ से प्रेम करने छगी 
है। इसका प्रमाण है, मदनरेखा का सामन्तो से मुमे छुड़वाना 
और मेरे प्राण बचाना | यदि मैंने युगबाहु को न मारा द्वोता, तो 
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मदनरेखा मुझ्त से प्रेस त करती । इस प्रकार मेने, युगबाह को 
मारकर उचित ही किया है । 

इस तरह बढ़बड़ाता हुआ सणिरथ, विष के प्रभाव से पृथ्वी 
पर गिर पढा। उस ससय सो, वह इसी प्रकार वडुबढ़ाता हुआ 
झावाहु की हत्या फो उचित बता रद्दा था तथा कद्द रहा 
था, कि प्रिये सदत्तरेखा | सेंने युगबाहु को मार कर मेरे और 
एुम्दरे प्रेस का सागे निष्कण्ठक कर दिया, परन्तु यहाँ म॒मे साँव 
ने ढस लिया है। में, यहाँ पड़ा हुआ हूँ । तुमने, मुमे जिस 
तर सामन्‍्तों से बचाया, उसी तरह क्‍या यहाँ सपे के विष से 
मरी रक्षात करोगी | तुस किसी प्रकार का संकोच न करो, 
किन्तु यहों आकर मेरी रक्षा करो। मेरे प्राय बचाओ । यह 
न सोचो, कि युगदाहु सारा गया तो क्‍या हुआ, चन्द्रथश तो है ! 
वह, भरे क्रो कुम्ागे पर कैसे जाने देगा ! पहले तो घन्द्रयश मेरे 
थ्रोए तुम्हारे प्रेम-सम्बन्ध में किसी प्रकार फी बाधा डालेगा ही 
गेशी। क्योंकि, प्रेमी अपनो प्रेमिका या प्रेमिका अपने प्रेमी से 
मिले, यह किचित्‌ भी अनुचित नहीं है। ऐसा होते हुए भी, 
पदवित बन्द्रयश सेरे और तुम्हारे श्रेम सम्वन्ध में बाघक द्ोगा, 
ते में, उसको सी युगबाहु फी तरह मृत्यु फे हवाले कर दूँगा । 
सहिए ठुम, निर्भय होकर आओ और मेरे को बचाओ । 


दुछ ढेर तक तो सणिरथ इस प्रकार बड़बढ़ाता रहा, 
ब्ष् 
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फिर सप-विष के प्रभाव से उसकी जीभ खिच गई। उसका बढ़ु- 
बड़ाना, सदा के लिए बन्द हो गया। वह, मर गया। युगबाहु 
की ह॒स्या के पश्चात्‌ उसके हृदय में जो खेद और पह्चाताप था, . 
यदि उसकी मृत्यु उस पश्चात्ताप करते समय में होती, तत्र तो अन्त 
समय में जेसी मति वैसी गति” के अनुसार उसको कदाचित्‌ नरक 
में उत्पन्न न होना पड़ता । परन्तु उस्तके दुष्कृत्यों ने उसमें वह 
पह्चचात्ताप की समति न रहने दी, किन्तु जेसी गति वैसी मति, 
यानी जो गति प्राप्त होनी होती है, मरने के समय वेसी ही मति 
हो जाती है, इसके अनुसार मणिरथ के दुष्कृत्यों ने मणिरथ गे 
फिर वही दुमति छा दी, जो उसमें पहले थी और जिसके कारण 
उसने युगवाहु की हृसत्या की थी। इसलिए मणिरथ ने, मिथ्या 
मोह तथा पापवृत्ति में शरीर त्यागा। परिणामतः बह, धूमप्रभा-पंचमी 
नरक में अपने दुष्कृत्यों का फल भोगने के छिए उत्पन्न हुआ है | 

यह्‌ सब बृत्तान्त सुनाकर वे मुनि डपस्थित छोणों से कहते 


छंगे, कि इधर मणिरथ तो मर गया और उधर वीरसिह चन्द्रयश 
के पास गया। उसने, चन्द्रयश से मणिरथ का सब हाल कहा | 
चन्द्रयश ने सोचा, कि पिता तो अकाल सृत्यु से स्वरगंवासी हुए 
ही, अब पिठृव्य भी आत्महत्या कर रहे हैं । यदि पिठृव्य ने भी 
आत्महत्या कर डाली, तो बड़ा ही अनथ द्ोगा | सारा धर दी 
नष्ट हो जावेगा ! मैं, अनाथ हो जाऊँगा ! मेरा रक्षक कोई न 
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झेगा। इसलिए पिठृव्य को अनुनय-विन्रय पूर्वक छे आना 
बाहिए। इस प्रकार सोचकर, कुछ सामन्तों तथा वीरसिह्द के 
साथ वह उस स्थान पर गया, जहाँ वीरसिह ने संणिरथ को छोड़ा 
था। लेकिव सणिरथ उख् स्थान पर नहीं सिला । खोज करने 
पर, कुछ दूर पड़ा हुआ उसका शव मिला | मणिरथ का शव 
देख कर, चन्द्रशश को बहुत द्वी ठु:ःख हुआ | वह विलाप करने 
हगा। सामन्‍्तो ने, उसको घेये दिया। अन्त से युगपाहु और 
मणिर्थ के शव की अंत्येप्ठि करके, प्रजा के अत्याप्रह से चन्द्रयश 
गज हुआ । सब के कहने सुनने से वह राजा तो हुआ, परन्तु 
ध्यके हृदय में युगबाहु, मणिरथ और सद्नरेखा के लिए बड़ा दी 
दुख है । चुगबाहु तथा सणिरथ के छिए तो वह जानता है, कि 
; दोनों मर यये, लेकिन बहुत खोज कराने पर भो, सदनरेखा का 
कद पत्ता न छगने से उसे बहुत खेद है । अभी वह, मदनरेखा 
प खोज करा ही रहा है । 

मुनि द्वारा यह खष वृत्तान्त सुन कर, उपस्थित छोग, धर्म एवं 
पाए का परिणाम जान कर बहुत प्रसन्न हुए। सब लोग, मदनरेखा 
पा उस देव की प्रशंसा करने लगे । मणिप्रभ विद्याधर को भी 
प६ दिधार हुआ, कि यदि यह बहन मुझे; इन मुनि की सेवा में 
प₹ छाती, तो अन्त में मुझे भी बेसा ही फल भोगना पड़ता, 
जैसी फर राजा सणिर्थ भोग रहा है । यह मुनि-दर्शन का 
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प्रताप है, कि में परछोक के कष्ट से भो बच गया और इस लोक 
में भी अपयश का पात्र नहीं बना । 

सब छोग, मुनि को वन्दन करके अपने अपने घर जाने छगे। 
मणिप्रभ॒विद्याधर भी, अपने घर जाने को तय्यार हुआ | बह, 
मुनि को विधिवत वन्दन नमस्कार करके मदनरेखा के पास गया 
और उसे प्रणाम करके उससे कद्दने रूगा, कि हे माता ! आपने 
मेरे पर बहुत उपकार किया है। में, आपका चिर-कृतन्न हूँ। 
आप मेरे को उसी प्रकार सन्म्रा्ग पर छाई हैं, जिस प्रकार चतुर 
मद्दावत मस्त हाथी को मार्ग पर लाता है । आपने, मेरे को घोर 
नरक से बचाया है। में, आपके द्वारा किये गये उपकार का वणन 
करने मे समथ नहीं हैँ, इसलिए थोड़े मे यही कहता हूँ, कि जिस 
प्रकार जन्मदातन्नी माता का उपकार बाछक के ऊपर होता है, उसी 
प्रकार आपका उपकार मेरे पर है। में, आपके उपकार से कदापि 
उऋण नहीं हो सकता। अब आप क्वपा करके मुझे ऐसा 
आशीवाद दीजिये, कि मैं, सुनि के सन्‍्मुख की गई अपनी प्रतिज्ञा 
फा पूरी तरह पाछन कर सकूँ और उत्तरोत्तर सन्माग पर बढ़ता 
जाऊँ। 

मणिप्रभ के कथन के उत्तर मे, मदनरेखा, अपना जीवन 
बचाने एवं मुनि का दशन कराने के छिए मणिप्रभ को प्रशंसा 
करके, उसका उपकार मानने लगी। इस तरद्द मदनरेखा ओर 
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मणिप्रभ, परस्पर एक दूसरे की प्रशंसा करने तथा एक दूसरे का 
उपकार बताने छगे । धात का अन्त आते त देख कर, वह्द देव 
दोनों से बोला, कि तुम दोनों परस्पर एक दूसरे की प्रशंसा करना 
त्याग कर इस सति का शुण गान करो, जिनकी कृपा से अज्ञान 
मिटा है, सब बातें जानने को सिली हैं, पाप-धर्म का फल सुनने 
को मिछा है और सब का संकट टला है। महात्माणों से सुने 
हुए उपदेश के प्रभाव से ही, यह सती सेरे को भी नरक से बचा 
मकी है, तुम्हे भी सरक से बचा सकी है तथा अपने सतीत्व की 
रक्षा करते में सी समथ हुई है। इसलिए यह मानो, कि 
महात्माओं दे प्रदाप से ही बहुतों का उपकार हुआ है, होता है तथा 
ऐगा। एसा सात कर, सहात्साओं का गुणगाव करो और 
भण्त्माों को सेदा मे चित्त छगाओ । 

देव का कथन शिरोधाय करके, मणिप्रस विद्याघर तथा 
गपनरेखा ने पारस्परिक बातचीत बन्द कर दी और वे 'दोनों, 
गएत्मा की वाणी का उपकार सानने छगे । मणिप्रभ विद्याघर ने, 
मृत्रि को फिर बन्‍्दन नसरक्कार किया । वह अपने घर जाने लगा, 
एप सदनरेखा तथा देद ने उसको प्रेम पृथक विदा किया । 
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द्विमान और भात्मा को जीवन मुक्त बनाने की इच्छा 

७ रखने वाले भव्य छोग, यही भावना किया करते हैं, 

कि हम, कब संसार-व्यवह्ार से निकछ कर आत्मा को मोक्ष को 
ओर अप्रसर करने के प्रयत्न में छगें। वे, ऐसे अवसर की 
प्रतीक्षा किया करते हैं, ऐसा अवसर श्राप्त करने का प्रयत्न किया 
करते हैं तथा ऐसा अवसर मिछते दी, संयम मे प्रवर्जित होकर 
ग्रात्मा का कल्याण करने में भी छग जाते हैं। ऐसे अवसर को व्यथ 
खोने की भूछ, वे कदापि नहीं करते । संसार-व्यवद्वार के जाढ 
से निकछ कर, फिर उसमें नहीं फँसते । वास्तव में, जिस संसार 
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को एक बार त्याग चुके हैं, उसी मे फिर फँसना, बड़ी से बढ़ी 
मूसता भी है। जैसे कोई बन्दो, जो बन्दीखाने से छूटने की भावना 
रखता हो और वन्दीखाते से छूटते के लिए प्रयत्न शील रहा हो, 
बत्दीखाने से निकलते का अवसर पा जावे तथा बन्दोखाने से 
निकल भी जावे, लेकिन फिर स्वयं ही आकर बन्दोखाने में बन्द 
ऐे जावे, तो कया उसे सूख न कहा जावेगा । इस्री तरह, जो 
व्यक्ति संसार-व्यवद्वार से निकठ कर, आत्म-कह्याण करने की 
भावना रखता हो, बहू, ऐसा अवसर मिछने पर ओर अपने सिर 
पर से संसार-व्यवह्वार का बोपत'अनायास उतर जाने पर भी यदि 
श्रात्म-कल्याण करने से न छगे, किन्तु संसार-व्यवद्वार का वोक्ष 
फिर अपने सिर पर छे छे, तो क्या उसे बुद्धिमान कद्दा जावेगा ९ 
कद्ापि नहीं। बुद्धिमान व्यक्ति, अपने सिर पर से उतरा हुआ 
संलार-व्यवहार का घोझ, फिर अपने सिर पर कदापि नद्दीं छाद्‌ 
सवात्ता। जिस सांसारिक प्रपं॑च से वह निकल चुका है, उसमे 
फदापि नहीं फँस सकता । उतरे हुए बोझ को फिर अपने सिर 
पर छाद॒ते वाछा, जिस संसार-जाछ से एक वार छुटकारा पा चुका 
ऐ, अपने आपको फिर उसी में फँसा लेने वाला व्यक्ति मूर्ते 
हीह। 

मदनरेखा में, युगबाहु के मरने से पहले भी धामिकता तो 
थी, वह, संयम को उत्कृष्ट मात कर यह भावना भी करती थी, 
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कि वह दिन धन्य होगा, जब में संसार व्यवहार से निकडकर 
संयम ले सकूँगी लेकिन यह भावना कब पूर्ण होगी, यह्‌ बात, 
वद्द स्वयं भरी नहीं जानती थी । उसका पति युगबाहु, भावी रांजा 
तथा वह, भावी रानी थी और गर्भवती भी थी। इसलिए निकट 
भविष्य में, वह, गृह संसार से निकछ कर अपनी इस भावना 
को कायोन्वित न कर सकती थी, लेकिन अनायाश ही, उसे 
अपनी भावना सफल करने का अवसर मिल गया। पापी 
मणिरथ द्वारा युगबाहु के सारे जाने पर, वह, अपने सती 
की रक्षा के लिए वन में आग गईहं। इस प्रकार वह, 
ग्रह-प्रपंच के भार से सहज ही छूट गई। फिर भी, उस पर, 
गर्भ में रहे हुए बालक को जन्म देने तथा पाढने पोषने का भार 
रह गया था । इन दोनों मे से,बाढफ को जन्म देने का काय भी 
हो चुका था। रहा वालक को पालने-पोषने का काय। वह, 
बाछढक को अरक्षित त्याग कर, या बालक को साथ लेकर तो 
संयम ले नहीं सकती थी । माठ्‌ दया भोौर भहिसा की रक्ा 
के लिए, बालक को पालन-पोषन तथा बालक की व्यवस्था करना 
डसके लिए आवश्यक था। परन्तु उसके ऊपर का यह भार भो, 
राजा पद्मरथ और उसकी रानो ने अपने पर ले लिया। अब 
यदि वह स्वयं ही किसी प्रप॑च में न पड़े, तो उसके लिए संयम 
लेने का मार्ग साफ था। लेकिन उसके हृदय मे, अपने उस बाछक 
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को देखने की इच्छा शेष थी, जिसे उसते वन में जन्म दिया था 
नया जो राजा पद्मरथ के यहाँ था । यदि उसकी यह इच्छा नष्ट 
न हुई होती, यदि उसने अपनी इस इच्छा को कायोन्वित किया 
होता, तव तो सम्भव था कि वह प्राप्त सुयोग को खो देती, अभी 
मंयम त छे पाती और सांसारिक प्रप॑च में फिर फँस जाती । 
पलतु किस प्रकार सती के उपदेश से उसकी यह इच्छा नष्ट हो 
गई, वह्द प्राप्त सुयोग का उपयोग कर सकी तथा फिर सांसारिक 
प्रपंच भें पडने से बच गई, आदि बातें इस प्रकरण से ज्ञात 
होंगो | 

मणिप्रस विद्याधर को बिदा करके, देव ने मदनरेखा से कहा, 
कि--आपका सुझ पर बहुत उपकार है। झापको क्लपा से ही, 
में नरक जाने से बच गया और यह देव-भव पाया। मैं, भाषके 
पपकार से कदापि उऋण नहीं हो सक्षता, फिर भी मेरी यह 
प्राथना है, कि जाप मुझे कोई कार्य वतछाइये, जिसे करके में धपने 
दित्त को बुद्ध शान्ति दूँ । 

देव के यह कहने पर, मदनरेखा ने उसमें कहा, कि--इन 
गहाष्पा का उपदेश सुनकर, मेने, संसार-व्यवह्दार से निकल 
संयम में प्रदजित होने का निश्चय किया है। अब मैं, अपना 
पं जीवन संयम का पालछन करने में ही विताना चाहती हें, 


ए्त्क्स व जे बल न कि न 
'न्तु एक बार स छपने उस बालहूक को देख लेना चाहती हूँ, जिस 
५ 
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जन्म देकर में वन में वृक्ष की ढाली में झोली बाँधकर सुला श्राई 
थी और जिसे, मिथिला का राजा पद्मरथ अपने घर ले गया है | 
इसलिए यह अच्छा होगा, कि आप मेरे को मिथिलापुरी में पहुँचा 
द। मिथिलापुरी, धार्मिक क्षेत्र है। भगवान्‌ श्री महिनाथ की 
जन्मभूमि है। वहाँ, कोई न कोई साध्वियाँ होंगी ही । मिथिलापुरी 
में, में अपने पुत्र को भी देख सकूँगी तथा साथ्वियों से संयम 
भी ले सकूँगी । 

यद्यपि मदनरेखा को मुनि से यह ज्ञाव हो गया था, कि मेरा 
पुत्र 'चन्‍्द्रयश राजा हुआ है और वह मरी खोज करा रहद्दा है, फिर 
भी उसने राजमाता बनने की इच्छा नहीं को तथा देव से यह 
नहीं कह्दा, कि मेरे को सुदशनपुर में चन्द्रयश के पास पहुँचा दो | 
अपितु यही कहा, कि मेरे को मिथिलापुरी पहुँचा दो, जहाँ में 
अपने पुत्र को देख कर, साध्वियों के पास से संयम ले सकूँगी । 
मदनरेखा का कथन सुनकर एवं उसकी धर्म भावना जान कर, 
देव घहुत असन्न हुआ । उसने, मदनरेखा को मिथिव्ापुरी में 
पहुँचाना स्वीकार किया । 

मदनरेखा और देव ने, मुनि को विधिवत बन्दना नमसस्‍्फार 
किया। सुनि को वन्दना-तमस्कार करके उस देव ने, मदनरेखा को 
अपने विमान में बैठा कर, विमान को मिथिलापुरी की ओर 
चलाया । मार्ग में, सदनरेखा ने अपना वन में भाग आना, वन 
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मे पुत्र जन्मना, हाथी द्वारा उछाली जाना और मुनि की सेवा मे 
पहुँचना आदि सब क्षत्तान्‍्त उस देव को सुनाया। सब दृत्तान्त 
सुना चुकने पर, मदनरेखा, चुप होकर शान्ति पूवंक विमान मे 
वेठी रही । यद्यपि वह देव-विमान बहुत सुन्दर था, मदनरेण्वा 
फो कभी वैसा विमान बेठने के छिए तो दूर रहा, देखने के लिए 
भी नहीं मिछा था और उस समय सद्तरेखा सय या चिन्ता में 
भी नहीं थी, फिर भी उसने न तो विसात या उसमे लगे हुए 
बहुमूल्य पदार्थों को ही उत्सुकता पूर्वक देखा, न उसको बिमान मे 
देठन के करण कोई प्रसन्नता ही हुईं। वह, अनासक्तन्‍भाव से 
विमान में बेठो हुई थी। वह्द, न त्तो उस विमान पर छलचायी 
ऐ, न उसने कोई आश्चय द्वो प्रकट किया, न उसको किसी 
प्रकार का अभिसान ही हुआ । सदनरेखा को निसठ्ठह् भाव से 
विमान में बेठी देखकर, वह्‌ देव सोचने छगा, कि यह विमान 
देखकर, मेरे को आइचय हुआ था और यह्द विमान प्राप्त धोने के 
पारण, मेने अपने को सदूभागी माना था, परन्तु यह सती 
किस प्रकार निरासक्त बेंठी हुई है। इसको, न तो विमान 
प प्रति लोभ जान पड़ता है, न दिमान के विषय में कोई 
प्रसन्नता था आश्चय होना ही देख पड़ता है! इस प्रकार 
ग्चारते हुए उस देव ने, मदनरेखा से कहा, कि हे सती | मैं 


रत ० 


भापत एक दात पूछना चाहता हूँ। यदि आप स्वीकृति ढं, वो 
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में पछेँ। देव के इस कथन के उत्तर में सती ने कहा, कि 
आप जो कुछ पूछना चाहते हैं, वह निःसंकोच पूछिये। सत्ती 
की स्वीकृति पाकर देव कहने छगा, कि आप इस विमात्र में भी 
नीची दृष्टि किये हुईं ही वेठी हैं, विमान मे छगी हुई श्रेष्ठ तया मन 
मोहक सामग्री को देखती तक नहीं हैं, इसलिए में यह जानना 
चाहता हूँ, कि क्‍या यह विमान आपके चित्त को किचित्‌ भी 
आकर्षित नहीं कर सका है ९? इस विमान मे बेठने के कारण, 
आपको कुछ भी प्रसन्नता नही हुई है ९ 

देव के इस कथन के उत्तर मे सती ने उससे कहा, कि आप 
अब भी भूछ रहे हैं ! भल्ठा यह तो बताइये, कि यह विमान 
आया कहाँ से है ? आपको यह विमान मिला केस है? आप 
वह समय स्मरण करिये, जब कि आपके बढ़े भाई ने आपके 
सिर पर खड़्ग मारा था और आप क्रोध से तड़फड़ा रहे थे । 
आपने यदि उसी क्रोध मे शरीर श्यागा होता, तो क्‍या आपको 
यह विमान मिल सकता था ? आपने अपने हृदय मे धर्म को 
स्थान दिया, इसी से यह विमान प्राप्त हुआ है । इस तरह यह 
विमान, धर्म से श्राप्त हुआ है । फिर में इस विमान को क्या देखँ 
उस धर्म को ही क्‍यों न देखूँ। जिसके किचित्‌ प्रताप से यह 
विमान प्राप्त हुआ है ! मेरे हृदय मे, इस विमान के श्रति आकर्षण 
नहीं है. किन्तु उस धर के श्रति भाकर्षण है, जिसको थोड़ी सी 
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सेद्रा का यह परिणाम है। में, आप से भी यही कहती हूँ, कि 
आप इस विमान को द्वी न देखिये, किन्तु उस घमं को देखिये, 
जिसके प्रभाव से आप नरक जाने से बचे हैं तथा इस विमान को 
प्राप कर सके हैं । इस विसान के मसत्व में पढ़कर, धर्म को न 
भूलियि। यदि आप इस विसान पर ही आसक्त रहे, धर्म को 
विस्तृत दो गये, तों उस दशा से यह विसाव आपको पतित होने 
न कदापि लही बच। सकता | इसलिए आप इस बात की सावधानी 
से, कि यह विसात या दूसरी कोई दिव्य सम्पदा, आपको 
किसी बुरा मे डालकर पतित न कर दे । इसके लिए, आप 
धम को सदा याद रफ़ें। आप क्रियात्मक घस तो कर नहीं 
सकते, केवछ भावता रूप घस ही कर सकते हैं, लेकिन यदि 
शापने भावना से भी धर्म की सवा न की, तो उस दशा मे 
आपका यह विमान तो छूटेगा ही, साथ ही दुगति मे भो 
पटना पड़ेगा । 

मद्नरेखा का यह कथन सुनकर देव बहुत ही प्रसन्न हुआ । 
उपर, इस उपदेश के छिए मदनरेखा को प्रशन्सा करके, उसे 
पन्‍्यवाद्‌ दिया । 

साय भर देद और सदनरेखा मे इसी प्रकार की धमचर्चा 
ऐती रही । बिप्तान, चलते-चलते मिधिलापुरी के समीप आया 


छ पु 


६ ते सदतरेखा से कहा कि वह मिथिदापुरों दिखाई दे रद्दो है । 
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इस मिथिल्पुरी में, साध्वियोँ मो हैं. और राजा पद्मस्थ के यहाँ | 
आपका पुत्र भी है। बोढो, आप पहले किस ओर जाना चाहती. 
हैं? पहले पुत्र को देखना चाहती दो, या सतियों का दर्शन करना 
चाहती हो ? आप जहाँ के लिए कहे, में आपको पहले वहीं 
पहुँचा दूँ । द 
देव के इस कथन के उत्तर में मद्नरेखा ने कहा, कि मेरे . 
हृदय मे पुत्र के प्रति स्नेह होने पर भो, मुझे यह विचार ह्वोता है, 
कि पुत्र की और मेरे सतीत्व की रक्षा धम के प्रताप से ही हुई है 
और वह घम, मुझे सन्‍त सततियों क्रो ऋपा से ही प्राप्त हुआ था | 
में, आपको जो धार्मिक सहायता कर सकी थी, वह भी सतियों 
की कृपा से द्वो। इस प्रकार, आत्मा का कल्याण करने वाढी 
सतियाँ द्वी हैं, पुत्र मेरे आत्मा का कल्याण नहीं कर सकता। 
इस लिए आप, पहले मुझे सतियों को सेवा मे ले चलिये | 
मदनरेखा के इस कथन ने भी, देव को आनन्दित ही झिया। 
वह अपने मन में कहने छगा, कि यह सती धन्य है ! एक ओर 
तो, इसका पुत्र है और दूसरी और सतियाँ हैं, लेकिन इसकी 
भावना पहले सतियों की ओर द्वी जाने की हुईं। मन में इस 
प्रकार मदनरेखा की प्रशंसा करता हुआ वह देव, मदनरेखा को, 
सुदशना नाम को आयिका के स्थान पर ले गया। सती सुदशना 
का दशन करके, मदनरेखा को बहुत प्रसन्नता हुई। उसने और 


। 
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देव ने, सुदशना सती को विधिवत वन्दत-नसस्कार किया । पश्चात्‌ 
मदनरेखा ने, नम्रता पूवक सुद्शना सती से यह प्राथना की, कि 
श्राप ममे निःप्रन्थ-प्रवचल का उपदेश सुनाने की दया कीजिये । 
मेरी यह उत्कट अभिलाषा है, कि में आप से केवलीभाषित धसे 
हा उपदेश श्रवण करूँ । सुद्शवा सती ले, सदनरेखा की यह 
प्राथता खीकार करके, उसे संयम के सहत्व का उपदेश सुनाया, 
जिसे सुत कर सदनरेखा को भी दृष हुआ और उस देव को भी । 

सुदर्शना सती का उपदेश सुन कर, मदसगरेखा हाथ जोडकर 
मुझाता सती से कहते छगी, कि आपके उपदेश ने मेरे छूदय मे 
परी तरह जागृति छा दी है । में उत्त लोगों को धन्य मानती हैँ, 
जो सांसारिक प्रप॑चों से निकछ कर संयम मे प्रवर्जित होते हैं । 
धापके उपदेश से मेरे हृदय में भो यह भावना हुई है, कि मे 


. पंसार के प्रप॑चों से सवेधा निकछ कर संयम स्वीकार करूँ । 


ज््र 


सुदशना सती से ऐसा कह कर, मदनरेखा ने देव से कहा, 
वि-अध में पुत्र को देखने के छिए भी नहीं जाऊँगी। पुत्र को देसने 
६ लिए जाने पर, सम्भव है, कि मेरा भी अद्वित हो तथा पुत्र का 
भी। में जब अपने पुत्र को देखूँगी, तब मेरे हृदय में पुत्र के 
४6 जो स्लेह होगा उसे देख कर, राजा पद्मर्थ की रानी या दूसरे 
णेगें को सन्देह हो सकता है और उस सन्देह के कारण, क्षिसी 
'रार के अनथ की भी सम्भावता हो सकती है। इसके सिवा, 
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यह भी हो सकता है, कि पुत्र को देखने पर मेरे हृदय में उसके 
प्रति ऐसा ममत्व हो, क्रि जिसके कारण में संयम न ले सकूँ | 
इल बातों को दृष्टि मे रख कर, में यही उचित समझती हूँ, कि 
पुत्र को देखने के लिए न जाऊँ, किन्तु मनि के तथा जाप के 
कथनानुसार यह मान कर सन्‍्तोप करूँ, कि पुत्र आनन्द में है। 
में, यह पूरी तरह समझ गई हूँ, कि कोई भी व्यक्ति किसी का 
पालन या किसी की रक्षा करने मे समथ नहीं है। आत्मा के 
साथ जो पृव संचित पुण्य छगा हुआ है, उसी से पालन भो होता 
है और रक्षा भो होती है। इसलिए अब में आपको यह क्र 
नहीं देना चाहती, कि आप मेरे को राजा पद्मरथ के यहाँ ले जावें, 
किन्तु यद्द कष्ट देना चाहती हूँ, कि आप इन सतीजी से कह कर, 
मुमे संयम दिलवा दीजिये और इस प्रकार मेरी धार्मिक सहायता 
कीजिये । 

मदनरेखा का कथन सुन कर, वह देव, हृदय मे तो मदनरेखा 
की दूरदर्शिता तथा धर्म भावना से प्रसन्न ही हुआ, फिर भी 
उसने मदनरेखा से कद्दा, कि आप संयम तो लेना चाहती हैं, 
परन्तु कद्दी आपके हृदय में पुत्र को देखने की कामना न रह 
जावे । किसी कामना के रहने पर भी संयम मे प्रवर्जित होने से, 
सम्भव है, कि संयम का पूरी तरह पाछन न हो सके। भाप 
इस बात का विचार करके, फिर मुझ से कहिये, कि में क्‍या करूँ। 
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देव के इस कथन के उत्तर सें, सदनरेखा ने उससे कहा, कि 
मैने इस तथा ऐसी ही दूसरी सथ बातो का विचार करके ही यह 
हिश्रय किया है। हृदय से किसी प्रकार की कामना रहने पर भी 
मंबम स्वीकार करता, किसी समय अवश्य ही हातिप्रद हो सकता 
|, लेकिन मेरे हृदय में ऐसी कोई कामना शेष नहीं है, जो कभी 
मंयम में विन्न उत्पन्न करे । एन सती का उपदेश श्रवण करने से 
पे, मेरी यह इच्छा अवश्य थी, कि में एक बार अपने उस पुत्र 
पो देख हू, जिसे में वन मे सुछा आई थी, परन्तु इन सती का उ पदेश 
गुनने से मरी यह इच्छा सी मिट गई है। कब में पुत्र को 
उखना, अपले एवं पुत्र के लिए हानिप्रद मानती हैँ । इसछिए 
थाए इस भोर से निश्चिन्त रहिये और इन सतीजी से कह फर, 
सम संयम दिलवा दीजिये । 

मदनरेखा का कथन समाप्त होने पर, उपदेश देनेवाली 
एदशना सती दथा उपदेश झुनरेवाली मदनरेखा को, अपने हृदय 
। धन्यवाद देते हुए देव ने सुद्शना सत्ती से मदनरेखा के लिए 
ए प्रापता की, छि-इनकी इच्छा संयम लेने और आपकी शिष्या 
पद दी है। अतः आप, इन्हे संयम को दीक्षा देने की कृपा 
पं देव के साथ ही, मदनरेखा ने भी सुदशना सती से दोक्षा 
प्ले ए हिए प्रार्थना की । परिणाम-स्वरूप, सुदशता सती ने 


रा प्र च्च न 


'पफा को संयम की दीक्षा देकर, मदनरेखा का नाम सुन्नता 
ग्िय 
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सती रखा। मदनरेखा को दीक्षा दिलाकर वह देव, सुद्शना और 
सुत्रता ( मदनरेखा ) सती को विधिवत नमस्कार करके, अपने 
देवलोक को गया। सुत्रता सत्ती, अपनी गुरुनी सुद्शना सती की 
सेवा करती हुई, उस्कृष्ट भाव से संयम का पालन करने छगी तथा 
अधिकाधिक धार्मिक ज्ञान प्राप्त करने छगी । 

उधर सुदशनपुर में, चन्द्रयशा राज्य करने लगा। उससे 
मदनरेखा की बहुत खोज कराई, परन्तु जब मदनरेखा का कहीं पता 
न लगा, तब वह मदनरेखा की ओर से निराश होगया । दूसरी 
ओर, उसका छोटा भाई नमिराज-जिसक्ता जन्म बन में हुआ था, 
जिसे वृक्ष में बल्न की झोली के भीतर सुलढाकर, मदनरेखा सरोवर 
पर स्वच्छ होने के छिए गई थी ओर जिसे मिथिलापुरी का राजा 
पद्मरथ छे आया था--पाँच धायों के संरक्षण में वृद्धि पाने छगा। 
जब नमिराज छुछ बड़ा हुआ, तब राजा पद्मरथ ने उसको अठारह 
देश की दासियों के संरक्षण मे रखा, जिससे कुछ द्वी समय में 
नमिराज, अठारद्द देश के रहन-सहन एवं भाषा-भूषा से परिचित 
हो गया। जब वह्‌ अधिक बड़ा हुआ, तब राजा पद्मस्थ ने उसको 
विद्या पढ़ने और कछा सीखने के लिए, कलछाचाय के पास बेठाया । 
नमिराज होनहार था, इसलिए थोड़े द्वी काल में वह विद्वान तथा 
कफलाकुशछ हो गया | 

नमिराज युवक हुआ। राजापद्मरथ ने, नमिराज को विवाद 
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के योग्य जानकर, उसका सुन्दरी और कुछवती कन्याओं के साथ 
विवाह कर दिया। समिराज, आनन्दपृषक गाहस्थ्य जीवन व्यतीत 
करने छगा। कुछ समय के पश्चात्‌, राजा पद्यरथ ने विचार किया 
कि अ्रव नमिराज सब तरह से योग्य है। यह, राजकाज भछी- 
भाँति चछा सकता है। प्रजा सी, इससे प्रसन्न है। दूसरी ओर 
में वृद्ध हो गया हूँ । ऐसी दशा से सेरे लिए अब यह उचित न 
होगा, कि राजकाज और संसार व्यवद्वार के भार को में अपने ही 
सिर पर छादे रहूँ, सांसारिक प्नंन्वटो में फेसा हुआ ही सर्रूं तथा 
आरमकल्याण के छिए कोई प्रयज्ञ तन करूँ। मेरे छिए अब यही 
योग्य है, कि मे राजपाट आदि सब कुछ नमिराज फो सौंपकर, 
संगम में प्रवजित हो जाऊँ और परछोक का हित साधन करूँ | 

राजा पद्यर॒थ ते अपना यह विचार नमिराज एवं अपने 
मन्द्रियों के सामने प्रकट किया । सन्त्रियों ने तो राजा पद्मरथ 
फ दिचार का समथन किया, परन्तु नमिराज को, राजा घद्मयरथ 
पा विचार सुनकर ण्हुत दुःख हुआ । उसने अपने पिता राजा 
पद्मरथ से विचार परिवत्तन के लिए बहुत प्रार्थना की, लेकिन 
पत्त मे राजा एदार॒थ और सनिन्नियों के समझाने से, नमिराज ने 
पजा घसना स्वीकार किया । 

राजा पद्दरथ ने, राजपाट आदि नमिराज को सोप दिया। 
पप्तिशाज, मिथित्य का राजा हुआ । वहू, राज-झ्ान भडो-माँति 
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चढाने लगा । नमिराज को राजपाट सोपकर, पद्मरथ धमकाय 
करने छगा । वह इस प्रतीक्षा में रहने छगा, कि मिथिला में किन्‍्हीं 
मुनिराज का आगमन हो और में उनसे संयम ग्रहण करूँ। योगा- 
योग से छुछ समय के पश्चात्‌ ही, वहाँ, एक स्थविर मुनि का शिष्य 
मंडी सहित आगमन हुआ । राजा पद्मरथ ने, उन स्थविर मुनि 
का उपदेश सुना । फिर उनसे संयम लेकर, संयम का पाछन करते 
हुए शरीर स्याग, सिद्ध पद प्राप्त किया । 





रे 


बा मे, ऐसे छोग बहुत कम होते हैं, जिन्हे प्रभुता 
प्राप्त दाने पर भी अहंकार नहीं होता । अधिकांश छोगो 
प्रभता मिलने पर अहक्लार होता ही है। इस सम्बन्ध मे 
तुरखीदासजी न कह्दा ऐ-- 
ठुलसी को जनमेउ जग माही | 
प्रशुता पाय जाहि मठ नाही ॥ 
"र्धाव्‌- सार मे ऐसा कौन जन्मा है. जिसे प्रचुता पावर अटदशार 
प्त। 


€ 


जा] 


प्रभुता छौर णहूद्वार का, कारण-कार्य सम्बन्ध है। जहाँ 
गए ए, दहाँ काय होता ही है। ऐसी घटना द्योइसी हो देखने मे 
शदगी, जहाँ द्वाएण के होने पर भी काय न हो | इसके अनुसार, 
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प्रभुता मिलने पर भी अहझ्लार न हो, ऐसा व्यक्ति भी अपवाद 
रूप कोई ही देखने को मिलेगा | यद्यपि अहंकार की उत्पत्ति के 
दूसरे कारण भी हैं, लेकिन प्रभ्भुता, अहंकार को बहुत जीघ्र जन्म 
देती है और जहाँ अहंकार है, वहाँ अविवेक का होना भी उतना 
ही सम्भव है, जितना सम्भव प्रभुता से अहड्भार का होना है । 
प्रभुता, अहृक्लार को जन्म देती है और अहृद्भार, विवेक को नष्ट 
करता है। अहंकार के कारण जो व्यक्ति विवेक-भ्रष्ट हो गया है, 
वह, अथ-अनर्थ को देख समझ कर, अनथ से बचने में असमर्थ 
रहता है। ऐसा व्यक्ति, तुच्छ के लिए महान्‌ की द्वानि सहज ही 
कर डालता है। इसी से किसी कवि ने कहा है कि-- 


योचनं धन सम्पत्तिः प्रभुत्वमविवेकिता । 
एकेकमप्यनर्थाय किम्रुयत्र॒ चतुष्टयम्‌ ॥ 
अर्थात--यौवन, धन, सम्पत्ति, प्रभुता और अविवेक, इन में से 
प्रत्येक अनर्थकारी है तो जहाँ ये चारों ही हों। वहाँ के अनर्थ का वो 
कहना ही क्या है ! 
संसार में जितने भी युद्ध हुए हैं, उन में से अधिकांश, केवड 
अहंकार के कारण ही हुए हैं। युद्ध के योग्य कोई उचित कारण 
न होने पर भी, अपने अहंकार का पोषण करने के छिए युद्ध किया 
गया तथा रक्त की नदी बहाई गई, इसके अनेकों उदाहरण मिल 
सकते हैं। युद्ध के प्रवत्तक राजालोग, अहंकारवश इस बात का 


ः हनन होने के लिए तसर पाण्डवों से, कौरवों ने युद्ध न्णे किया 
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विचार तक नहीं करते, कि युद्ध करन से कितनी हानि होगा 
उू ते करने से किंतती हानि होगी। केवल पाँच ग्राम पत्र 


था। अपने भाई पाण्डवों का विशाल राष्य हृढ़प लेलेवाले कोर 
शा, पदि पाण्डवों को पाँच ग्राम देकर युद्ध रोक देत, तो इनका 

॥ अधिक द्वानि नही थी। लेकिन वे, भहंकार के कारण; द्वाग क 
ग्याग्नने पर भी ऐसा करने के लिए तय्यार नहीं हुए। परिणाम 
व६ भयदूर युद्ध हुआ, जो महाभारत के नाम से प्रसिद्र है 
प पर्षों में जो यूरोपीय महायुद्ध हुआ था, उसके वाल्तविक 
पाएण की खोज की जावे तो यही ज्ञात होगा, कि वह बुद्ध 
पहुँदाए के कारण ही हुआ था। दूसरा कोई ऐसा कारण न था, 

एक लिए महान्‌ जन-संहारक युद्ध क्रिया जाता। हतल्दीबादी 
३ प्रसिद्ध युद्ध का कारण भी, सानसिंह या अकबर का अहंकार 
0 था। एस प्रकार अहंकार के कारण, युद्धादि अनेझ्ों अनथ 
(९ और होते हैं। 

5 प्रकरण में भी एक ऐसे युद्ध का बणन है, जो एक तर 
“की भागे रख कर, केवछ अद्भारवश प्रारम्भ किया गया 
४। नपिराज थौर चन्द्रयभण, दोनों राजा थे | दोनों के यहाँ 

दें की को न थी । यदि तमिराज का एक हाथी चन्द्रयश 
. “पे, या पन्द्रयश का एक हाथी नमिराज छे लेता, तो दोनों में 
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से कोड, कन्नाल नहीं हो सकता था । लेकिन दोनों ही राजा युवक 
थे, धन्न सम्पन्न थे, प्रभुताप्राप्त थे और अह्भार से भरे हुए थे | 
इस कारण दोनों ने, केवछ एक हाथी के लिए युद्ध ठान दिया | 
उन सें से, किसी ने यह विचार तक नहीं क्रिया, कि एक हाथी के 
लिए युद्ध करने पर कितने हाथी मारे जावेंगे, कितने मनुष्य नर 
हो जावेंगे, कितनी स्त्रियाँ विधवा हो जावँगी, कितने बालक अनाथ 
हो जावेंगे, कितना घन नष्ट हो जावेगा तथा यह सत्र होने पर भो, 
जिसके छिए युद्ध करते हैं वह हाथी प्राप्त हो सकेगा, अथवा 
हमारे यहाँ रह सक्केगा या नहीं ! 
मिथिलापुरी में, राजा नमिराज और सुदशनपुर में राजा 
चन्द्रयश राज्य कर रहा था। यद्यपि नमिराज तथा चन्द्रयश, 
एक ही माता पिता से जन्मे हुए भाई थे, परन्तु यह बात दोनों 
में से कोई भी नहीं जानता था। चन्द्रयश तो यह मानता था, 
कि मैं युगबाहु का पुत्र हूँ और नमिराज यह मानता था, कि में 
पद्मरथ का पुत्र हैँ । दोनों ही को यह मातम न था, कि हमारे 
कोई सहोदर भाई है; किन्तु दोनो यही मानते थे, कि हम अपने 
पिता के इकलौते पुत्र हैं। उन विशेष ज्ञानी मुनि से जिनने सुना 
था, उन लोगों के सिवा किसी को भी यह पता न था, कि चन्द्रयश 
और नमिराज दोनों भाई हैं, लेकिन एक ऐसी घटना ह्वो गई, कि 
जिसके कारण यह गुप्त बात प्रगट हो गई । 


२०६ उडु 


राजा नमिराज के यहाँ, एक अच्छा हाथी था। वह हाथी, 
मदमस्‍्त होकर, अपने स्थान से छूट ज॑गछ में निकल गया। राजा 
नमिराज के सेवकों ने उस हाथी की बहुत खोज की, परन्तु वह 
धाबी किसी के भी हाथ नहीं भाया, ते उसका पता द्वी चला, कि 
वह किस ओर गया है। हाथी, वन से घूमता-फिरता सुदशनपुर 
वो सीमा मे आया । सुदशवपुर की सीमा में पहुँच कर, हाथी ने 
उपात सचाया। सुदशनपुर राज्य की प्रजा, दवाथी से भयग्रस्त 
एफर, राजा चन्द्रयश के पास एकार ले गई। उसने राजा चन्द्रयश 
म प्राथता की, कि एक हाथी नल माहूमस कह्ों स भाया है, जो 
टंलद्ौढ में बहुत बड़ा और देखने मे सुन्दर है । वह, उत्पात 
हरा धन जन की बहुत द्वानि कर रहा है। उसके उत्पात से, हम 
ढाग बहुत दु'खी हो गये हैं, अतः आप हमे दुःखमुक्त करने की 
पा कीजिये । 

राजा घन्द्रयश ने, प्रजा को प्राथना ध्यानपूवफ सुनकर प्रजा 
९ सान्वना दी और उससे कहा कि--मैं तुम छोगों का दु'स 
गिटपर हुग्हे सुखी करने के लिए ही राजा हैँ, अतः तुम ठाग 
निभय होओ | सै शीघ्र ही द्वाथी को वश करके तुम्हे कृष्ट- 
ग्त्त करूंगा । 

राजा चन्द्रयश को, प्रजा द्वारा यह छात हो ही गया था, दि 


* उपात करनेदाला हाथी, भीमक्ाय भौर सुद्दौ है। इसडिए 
द्र ७ 
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उसने, उस ह्वाथी को भगाने या मारने के 4दुले, अधीन करने 
का निश्चय किया । इस निश्चय को कार्यान्वित करने एवं प्रजा का 
दुःख मिटाने के लिए, राजा चन्द्रयश, अपनी सेना और हाथी पकड़ने 
में कुशल छोगों को साथ लेकर उस स्थान पर गया, जहां हाथी ने 
उत्पात मचा रखा था । हाथी का पता रूगाकर, चन्द्रयश ने, उसे 
घेर लिया तथा अधीन कर लिया। या तो हाथी का मद उतर गया 
हो इस कारण, अथवा भौर किसी गुप्त कारण से, वह हाथी, बिना 
किसी श्रम या कठिनाई के इस तरह चन्द्रयश के अधीन हो गया, 
जैसे वह चन्द्रयश के अधीन होने के लिए ही वहाँ भाया हो। 
चन्द्रयश, उस हाथी को सुदशनपुर ले आया और उसे करियृह 
(हाथीशाला) में बाँव दिया। हाथी, शान्तिपूवेक रहने छगा। चन्द्रयश, 
कभी-कभी उस हाथी पर आरूढ़ भी हुआ करता था। राजचिच्नों 
के साथ उस हाथी पर बैठा हुआ वह ऐसी शोभा पाता था, जैसे 
ऐरावत हाथी पर बैठा हुआ दूसरा इन्द्र ही हो । उस हाथी की 
प्राप्ति से, चन्द्रयश को बहुत प्रसन्नता हुईं। वह, भपने मन में 
कहा करता था, कि यह हाथी, मेरे सद्भाग्य से ही मेरे राज्य में 
आया तथा मेरे अधीन हुआ है । 
उधर राजा नमिराज के सेवक छोग, उस द्वाथी को खोज में 
ही थे। खोज करते-करते, उन्हें ज्ञात हुआ, कि वह हाथी सुदशनपुर 
में राजा चन्द्रयश के यहाँ है । राजा चन्द्रयश ने उस हाथी को 
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धोन करके बाँध रखा है । यह जानकर, सेवक छोग, मद्दाराजा 
नमिराज के पास आये। उनसे, राजा नमिराज से हाथी विपयक्ष 
सब्र समाचार, कद्दा | मेरा प्रधान दवाथी सुदशनपुर मे राजा चन्द्रयश 
के यहों है, यह जानकर नमिराज ने, एक बलवान और चतुर 
दृत को बुलाकर उससे कहा, कि--तुम, सुद्शनपुर जाओ। मेरा 
प्रधान द्वाथी जो मस्त होकर छूठ गया था, वह, सुद्शनपुर मे राजा 
चन्द्रयश के यहाँ है । तुम चन्द्रयश से कहता, कि वहू, उस द्वाथी 
को मरे यहाँ भेज दे । उत्तसे कहना, कि हाथी भेज देने से, तुम्हारे 
श्रौर नमिराज के बीच सेत्रो-सम्बन्ध होगा । इसके विरुद्ध, यदि 
तुम दवाथी न दोगे, तो तुम्हे विवश होकर हाथी देना होगा तथा उसके 
साथ न माल्म केसी द्ाति भो उठानी पड़ेगी । 

नमिराज ने, दूत से इस तरह कहकर, उसे सुद्शनपुर भेजा । 
नपिराज का दूत, सुद्शनपुर गया। बहू, राजा चन्द्रयश के सामने 
उपत्यित एआ। उसने, राजा चन्द्रयश का उचित अभिवादन फ़िया। 
णजा घन्द्रयश् ने भी, दूत का योग्य सत्कार किया। राजा चन्द्रयण 
न, दूत को वेठाकर, उससे उसके आने का कारण पूद्धा । दूत ने 
पत्रयश से वाह, कि-सुझे, मिथिहझापति महाराजा नमिराज ने 
भापकी सदा से भेजा है। उनका प्रधान हाथी, मरत दोका छूट 
गया था । बह आपके यहाँ आगया और इस समय भी क्षाप्र दी 
ब यहे है। सहाराजा नमिशज ने, उस हाथी छे लिए ही मुझ 
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आपके पास यह प्रस्ताव छेकर भेजा है, कि आप हृ॒मारा हाथी हमारे 
पास भेज दीजिये । ऐसा करने से, हमारे और आपके बीच नवीन 
मेत्री-सम्बन्ध स्थापित होगा । उन्हे विश्वास है, कि आप उनके 
द्वारा भेजा गया प्रस्ताव स्वीकार करके, हाथी भेज देंगे तथा इसी 
विश्वास के आधार पर, में आपकी सेवा में उपस्थित हुआ हूँ । 

दूत का कथन छुनकर, राजा चन्द्रयश ने कहा, कि-मेरे राज्य 
में न मातम कहाँ से एक हाथी भाया था। उस ह्वाथी ने ऐसा 
उत्पात मचाया, कि जिससे ढुःखी होकर प्रजा मेरे पास पुकार 
आई। मैंने, उस हाथी को वल-प्रयोग द्वारा अधीन करके, प्रजा 
को दुःख-मुक्त किया। वह हाथी, मेरा अपराधी है। वह किसका 
हाथी है, यह वो में नहीं जानता, लेकिन यदि बद्द हाथी मियिल्मपति 
का हो, तब भी, जिस हाथी ने मेरा अपराध किया है और जिसे 
मैंने बछपूवंक अपने अधीन किया है, उस द्वाथी को में कैसे छोड़ 
सकता हैं ! 

चन्द्रयश का उत्तर सुनकर, दूत फिर कहने छगा, कि--वह 
हाथी, अवश्य ही आपका अपराबी होगा और जापने उसे बलपूवेक 
ही वश किया होगा, लेकिन किसी समय मनुष्य का भी अपराध 
क्षमाकर दिया जाता है, वो द्वाथी तो पश्चु है! इसलिए, कया 
आप उसका अपराध क्षमा न करेंगे ? और वह भी, महाराजा 
नमिराज जैसे बढवान तथा पराक्रमी राजा से मेत्री-सम्बन्ध जोड़ने 


२०५ खुद्ध 


के लिए ! महाराजा नमिराज के यहाँ अनेक हाथी हैं, परन्तु वह 
हाथी सब में प्रधात है तथा सहाराजा छो उससे प्रेम है । यदि 
एमा म होता, तो थे, एक हाथी के लिए, सेरे द्वारा आपके पास 
को प्रस्ताव न भेजते । सद्दाराजा तमिराज का प्रस्ताव तो मेने 
भापका सुनाया ही है, उसके साथ मेरी स्वयं की सम्सृति भो यद्दी 
६, कि आप यदि सहाराजा नमिराज का प्रस्ताव स्वीकार कर लें, 
तो शच्छा । ऐसा करते से, आपको भमद्दाराजा नपिराज की वह 
मेद्री सहज द्वी प्राप्त हो जावेगी, जिसके लिए अनेक राजा छोग 
प्रयद्व करते रहते हैं. और सूल्यवान पदार्थ सेंट भेजा करते हैं। 
आपको, उससे मेत्नो-सम्बन्ध जोड़ने का, यह लुयोग मिला है । 
आप; घस सुयोग को न जाने दीजिये । 

दृत के फथन् के उत्तर में, चन्द्रयश ने दूत से कहा कि 
तुहारा कथन ठीक हो सकता है, परन्तु मेरे हृदय मे, तुम्दारे 
गएराजा दो सेत्री प्राप्त करते फे लिए ऐसी उत्छुकतान ही ऐ, फि 
जिसके लिए, ये अपने पल से वश किया गया द्वाथी उन्हें दूँ । 
पदि भेरी राजदीति अच्छी है, तो सभी राज्ञा भरे मित्र द्वी ह॑ । 
), पुल्दा देकर किसी से सैत्री नही करना चाहता, न मुझे इसझी 
भावध्यदता ही है। 

दूत ने कहा, कि दैसे तो, मे झापत्ना उसर सद्यगज़ा 


६ 


पमिराज की सेदा से निवेदन कर दूँगा, लेकिन इससे पहले, में 
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आपसे यद्द निवेदन करना उचित समझता हैं, कि आप एक बार 
अपने उत्तर पर फिर विचार कर ढीजिये। आपने जो उत्त ' 
दिया, उसे मद्दाराजा नमिराज अपना अपमान माने और वे 
अपना अपमान कदापि नहीं सह सकते । इसके सिवा, वे अपने 
प्रिय हाथी को भी, आपके यहाँ नहीं रहने दे सकते। इसलिए 
वे कुपित होकर, आपके विरुद्ध युद्ध घोषणा कर दें, यह बहुत 
सम्भव है। महाराजा नम्तिराज का कोप सहना, कोड़े सरझ बात 
नहीं है । जिस पर महाराजा नमिराज का कोप होता है, उप्तकी 
रक्षा उसी दशा में हो सकती है, जब कि वह महाराजा नमिराज 
के सनन्‍्मुख दीनता बताकर उन से ग्राण-मिक्षा माँगे, अथवा प्राण 
बचाने के लिए वन में भाग जावे। और किसी तरह, उसकी 
रक्षा हो ही नहीं सकती | महाराजा नमिराज से, मेन्नी के बदले 
केवछ एक हाथी के छिए, जो कि उन्हीं का है, शत्रुता मोढ 
लेकर आप अपने सिर पर आपत्ति बुढावें, यह मेरी समझ से 
तो उचित नहीं है। फिर आप जैसा उचित समझें, वैसा करें 
और वैसा उत्तर दें । 

दूत का यह कथन सुनकर, चन्द्रथश की आँखें क्रोध से छाढ 
हो गई। उसने नमिराज के दूत से कहा, कि तुम्हारे राजा 
कैसे प्रतापा तथा बलवान हैं, यह में |भलीभाँति जान गया हूँ। 
एक द्वााथी को वश न कर सकना दही, उनके बछ पराक्रम का पता 
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हर 


देता है। मुझे, न तो उन्हे प्रसक्ष करने की इच्छा है, न उनके 
कप से भय है। में, जिस तर उनकी सेन्नी की उपेक्षा करता हूँ, 
उमी तरह उनकी शज्रुता को भी उपेक्षा करता हूँ। तुम्हारे 
मद्गजा की जैसी इच्छा हो, वे वैसा कर सकते हैं, लेकिन में 
हाथी कदापि नहीं दे सकता। यदि तुस्द्ारे सहाराजा ने सुइशनपुर 
पर चढ़ाई करते का दुःसाहस किया, तो उन्हें भी वही परिणाम 
भोगना पढ़ेगा, जो परिणास सुद्शनपुर की सीमा मे आकर 
उत्पात मचाले के कारण, हाथी को सोगना पड़ा है। तुम, जाझभो 
श्रौर अपने महाराजा से, जैसा उचित समझो वैसा कहो | इस 
सम्बन्ध में, अब अधिक कुछ कहने सुनने की आवश्यकता 
नहीं है । 

बाद चीत भंग हो गई। दृत, मिथिलापुरी को छौट आया | 
उसने नमिराज को वह सब बातचीत सुनाई, जो उसके तथा 
पन्रणश के दीच हुईं थी । साथ ही, उसने 'प्रपना मन्तव्य भो 
प्रघट किया । उद खब बातों को सुनकर, नमिराज उद्ध हो न्ठा । 
उसने, अपने सन्त्रियों को बुलाकर, उन्हे सब बातों से परिचित 
दिया ओर घन्द्रयश पर चढ़ाई करने की इच्छा प्रस्ट की । 
मन्त्रियों ने भी, नसिराज की दृच्छा झा समर्थन विया। अन्त 
| 
सपने, रात के समय, सुद्शनपुर की दाएें ओर सेना का घेगा 


रे 


| किक के ( कफ 
| प॑मिराज से, सेना लेकर सुदशवपुर पर चढाई ऋर दी 


अली 
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डाल दिया। सुद्शनपुर पर घेरा डालने से पहले, उसने, चन्द्रयग 
को अपनी चढ़ाई की खबर तक न होने दो । 

चन्द्रयश को ज्ञात हुआ, कि नमिराज चढ़ाई करके थाया है 
ओर उसकी सेना ने, नगर को घेर छिया है। यह ज्ञात होने 
पर चन्द्रयशा ने, अपने सेलापति एवं सन्त्रियों को इस विपयक्ष 
परामश करने के लिए बुछाया । सब की सम्मति यही हुई, हि 
नमिराज ने वीरोचित मार्ग त्याग कर, कायरो की तरह चढ़ाई को 
और नगर को घेरा है। यदि नप्तिराज वीर होता, तो इस त्तरह 
चुप-चाप न आता, किन्‍्त॒ दमें सावधान करता । कुछ भो हो, 
लेकिन जब शज्रु स्वयं चढ़ाई करके आया हो भौर हमे युद्ध के 
छिए छलकार रद्द हो, अथवा युद्ध करने के लिए विवश कर रहा 
हो, तब तो उससे युद्ध न करना कायरता है। इसलिए, नमिराज 
पर अवश्य ह्वी भाक्रमण करना चाहिए और युद्ध द्वारा, उसकी 


रण-वृष्णा सदा के छिए शान्त कर देनी चाहिए। 
ममिराज के साथ युद्ध करने का निश्चय हो जाने पर, यह्द 


विचार होने छगा, कि नमिराज के साथ किस रीति से युद्ध करना 
चाहिए, जिसमें उसको परास्त किया जा सके। इसके छिए, 

चन्द्रयश के सेनापति ने यह सम्मति प्रकट की, कि शत्रु ने 
नगर को घेर कर अपने लिए बाहरी सहायता का माग रोक दिया 
है । इसके सिवा, शब्ुदल मेंदान में है तया उसके छिए, सहायता 
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के सब मांगे खुले हुए हैं। खाथ दी, शब्रु-सेना भसी उत्तेजित 
ऐेकर आई है। इसलिए अपने को इस रीति से युद्ध करना 
घाहिए, कि अपने द्वारा शत्र-छेना को तो अधिक द्वानि हो, परन्तु 
ग़्रु द्वारा अपनी अधिक दानिन हो। साथ ही, शबुन्सेना 
निपछ तथा उत्साहहीन हो जाय और भक्कुछा कर थक जाय | 
एता होने पर, अपने छिए शन्ु-दछ को पराप्त करना घहुत सरल 
देगा । उस समय, यदि हम शबत्रु-सेना पर अनायास आक्रमण 
करेंगे, तो शत्रु-सेना अवश्य द्वी छिन्न-भिन्न होकर भाग जावेगी। 
मक्षे लिए में यह उचित समझ्नता हूँ, कि अपनी सेना दुग पर 
मही, युद्ध कर । नगर एवं दुग के द्वार तो बन्द हैं दी, उन्हे 
भभी न खोला जावे । छुछ दिलों के पत्चात्‌, जब शर्लुन्दल में 
शिविलता देखी जादे, तव अचानक द्वार खोलकर उस पर '्याक्रमण 
पर दिया जावे | इस रीति से युद्ध करने पर, निइचय ही अपनी 
दिजय होगी । 

पनापति को यह सम्मति, चन्द्रयश फो भो उचित यान पी 
प्रौर उसके सन्त्रियो को भी । इसलिए, सेनापति की सम्मति 
णन॒सार युद्ध करने छा निश्चय किया। 

पन्द्रयश ने, अपनी सेना फो सज्न द्वोने दी जाज्ञा दी । 
पन्रयश को जातानुसार, सेना सुसल्लित होगई। चन्द्रवश ने 


छ 8. फेक 
रातिकों का युद्ध के कारण से परिचित करके, नमिराज को 
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चढ़ाई का श्रवौचित्य बताया। फिर सेनिको को उत्तेजित 
करने के लिए, उनकी वीरता की प्रशंसा को तथा उन्हें 
वीरोचित कत्तेंव्य का भी भान कराया। चन्द्रयश ने, जब 
सेनिकों को उत्साहित देखा, तब उन्हे, दुग पर चढ़ कर शत्रु सेना 
पर अस्त्र-शस्र बरसाने की भाज्ञा दी। चन्द्रयश की भाज्ञा दवोते 
दी, उसकी सेना, दुर्ग पर चढ़ गई और नमिराज की सेना पर 
अद्भ-शसत्र बरसाने छगी । 

नमिराज की सेना नीचे थी और चन्द्रयश की सेना ढुगे पर थी । 
इसलिए नमिराज को सेना, चन्द्रयश की सेना को पैसी हानि नहीं 
कर पाती थी, जैसी दह्वांनि, चन्द्रयश की सेना द्वारा नमिराज की 
सेना की हो रही थी। नमिराज समझता था, कि चन्द्रयश को 
सेत्षा दुर्ग से बाहर निकछ अभिमुख हो युद्ध करेगी, लेकिन उसने जब 
'वन्द्रयश की सेना को दुग पर से हो अ्रद्न-शस्त्र बरसाते देखा, तत्र 
उसे बहुत निराशा हुईं । वह कुछ निश्चय न कर सका कि इस 
समय क्या करना चाहिए ! 'घन्द्रयश की सेना द्वारा बरसाये गये 
अस्त शर्तों से नमिराज के बहुत सैनिक हताहत हुए । नमिराज 
की सेना का उत्साह भी बहुत कुछ मन्द दो गया | 

र'ध्या के समय जब युद्ध बन्द हुआ तब नमिराज ने हृताइत 
सैनिकों की व्यवस्था कराई । यह करके वह अपने साथी सामन्तों 
एवं सेनानियों से इस सम्बन्ध में परामश करने छगा ऊि भागामी 
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दिन श्रपनी युद्ध-विधि कैसी होनी चाहिए । उससे उपरिधित लोगों 
से कहा कि--चन्द्रयश वीर तो नदह्दी है | यदि वह वीर द्योता तो 
[प तरह द्वार बन्द करके दुग से ही न बंठा रहता, किन्तु बाहर 
निकल कर युद्ध करता । उसका दुगे से बाहर न निकछना चह्‌ 
स्पष्ट करता है, कि धह हम छोयगों से भयभीत है । 

नमिराज के साम्न्तों एवं सेनानियों ने भी नमिराज के छुर 
में कपता सुर मिलाया । वे भी चन्द्रयश को कायर कहने छगे। 
नमिराज से इस तरह की प्रारम्भिक बातें करके कल को युद्ध-विधि 
कमी हो, यह प्रसद् छेडा। उसने कहा क्चि--चन्द्रयश तो 
दायरा बता रहा है, परन्तु अपने को क्‍या करना चाहिए और 
दल किस तरह युद्ध करना चादिए। शहु-सेना, दुग पर से 
शए वर्षा करके अपनी द्वानि करती है । यदि बह बाहर निकले, 
तय तो ह॒से भपना पराक्रम दिखाने का अवसर मिले, परन्तु वह्‌ 
दो कायर चन्द्रयश की सेना ठहरी ! फायर छो सेना भी, फायर 
0 ऐती है। ऐसी दशा सें, हम छोग, नगर छा घेरा टाले कप 
तक पड़े रटेंगे और कब तक घन जन को हानि बराते रहेगे ! 
तरह पैरा डालदार पड़े रहने स एवं घन जन को क्षति होती 
एन से, प्नेक सेनिको का उत्साह सन्‍द हो जावेगा, वे कल्छठा 
जादेंगे कौर उससे शिपिलता भाजावेयी । इसलिए ऐसा कौन-सा 
प्ाय करना चाहिए, जिससे युद्ध शीघ्र समाप्र हो जावे तथा 
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चढ़ाई का अनौचित्य बताया। फिर सेनिको को उत्तेजित 
करने के छिए, उनकी वीरता की प्रशंसा को तथा उन्हें 
बीरोचित कत्तेव्य का भी भान कराया। चन्द्रयशा ने, जब 


सेनिर्कों को उत्साद्वित देखा, तब उन्हे, दुर्ग पर चढ़ कर शत्रु सेना 


पर असस्‍ूत्र-शस्र बरसाने की भाज्ञा दी। चन्द्रयश की आज्षा द्वोते 
ही, उसकी सेना, ढुगे पर चढ़ गई और नमिराज की सेना पर 
अल्च-शस्र बरसाने छगी । 

नमिराज की सेना नीचे थी और चन्द्रयश की सेना ढुग पर थी । 
इसलिए नमिराज को सेना, चन्द्रयश की सेना को वैसी हानि नहीं 
कर पाती थी, जैसी हांनि, चन्द्रयश की सेना द्वारा नमिराज की 
सेना की हो रही थी। नमिराज समझता था, कि चन्द्रयश की 
सेन्षा दुग से बाहर निकछ अभिमुख हो युद्ध करेगी, लेकिन उसने जब 
चन्द्रयश की सेना को दुग पर से हो अल्ल-शत्ल बरसाते देखा, तब 
उसे बहुत निराशा हुई। वह कुछ निश्चय न कर सका कि इस 
समय क्या करना चाहिए ! चन्द्रयश की सेना द्वारा बरसाये गये 
थ्रद्न शर्खतों से नमिराज के बहुत सैनिक हृताहत हुए । नमिराज 
की सेना का उत्साह भी बहुत कुछ मन्द हो गया। 

संध्या के समय जब युद्ध बन्द हुआ तब नमिराज ने हृताइत 
सैनिकों को व्यवस्था कराई | यह करके वह अपने साथी सामन्तों 
एवं सेनानियों से इस सम्बन्ध में पराभश करने छगा कि आगामी 
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दिन श्रपनी युद्ध-विधि केसी होनी 'चाहिए । उसने उपस्थित छोगों 
से कहा कि--चन्द्रयश वीर तो नहीं है | यदि बह वीर होता तो 
एस तरह द्वार बन्द करके दुगे से द्वी न बैठा रहता, किन्तु बाहर 
निकल कर युद्ध करता । उसका दुगे से बाहर न निकछना यह 
पष्ट करता है, कि वह हम छोगों से भयभीत है । 

नमिराज के सामन्तों एवं सेनानियों ने भी नमिराज के छुर 
में अपना सुर मिलाया । वे भी चन्द्रयशा को कायर कहने छगे। 
नमिराज ने इस तरह की प्रारम्भिक बातें करके कल को युद्ध-विधि 
कैसी हो, यह प्रसन्न छेड़ा। उसने कहा कि--चन्द्रयश तो 
झायरता बता रहा है, परन्तु अपने को क्‍या करना चाहिए और 
इछ किस तरह युद्ध करता चाहिए। शल्रुःसेना, ढुगे पर से 
शद्ध वर्षो करके अपनी हानि करती है । यदि बह बाहर निकले, 
तब तो हमें अपना पराक्रम दिखाने का अवसर मिले, परन्तु वह 
तो कायर घन्द्रयश की सेना ठहरी ! कायर छो सेना भी, कायर 
ही होती है। ऐसी दशा में, हम छोग, नगर छा घेरा डाले कब्र 
तक पड़े रहेंगे और कव तक धन जन की द्वानि कराते रहेगे ! 
शत तरह घेरा डालकर पड़े रहने से एवं धन जन की क्षति होती 
रहने से, अनेक सैनिकों का उत्साह मन्द हो जावेगा, वे भकुछा 
जावेंगे और उनमें शिथिछता आजावेगी । इसलिए ऐसा कौन-सा 
पपाय करना चाहिए, जिससे युद्ध शीघ्र समाप्त दो जाबे वथा 


है 
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कायर चन्द्रयश् को उसके क्ृस्य का दण्ड दिया जासके। 

नमिराज के इस कथन के उत्तर में, सामन्‍त और सेनानी 
कहने छगे, कि-इसका एक मात्र उपाय यही हो सकता है, कि कह 
नगर तथा दुगे के द्वार पर भाक्रमण करके, उसे तोड़ डाला जावे | 
इसके सिवा, दूसरा कोई उपाय नहीं हो सकता। जब नगर 
और दुर्ग का द्वार टूट जावेगा, तब हमारी सेना दुर्ग तथा नगर में 
प्रवेश कर सकेगी, अथवा चन्द्रयश एवं उल्ककी सेना को बाहर 
आना होगा और उस दशा में सहज ही विजय प्राप्त की जा सकेगी। 
हम कढछ ऐसा ही करेंगे। कछ, चन्द्रयण और उसको सेना को 
ज्ञात हो जावेगा, कि दुर्ग मे छिपकर शरस्त्रासत्र चलाने तथा बाहर 
न निकलने का क्‍या परिणाम होता है ! 

सामन्तों और सेनानियों का कथन समाप्त होने पर, नमिराज 
उनकी प्रशन्स। करके कद्दने छगा, कि-तुम छोगों ने अच्छा उपाय 
सोचा है ! वास्तव में, द्वार तोड़े बिना अपना उद्देश्य पूण न होगा, 
किन्तु अपने को द्वानि ही उठानी पढ़ेगी। तुम छोगों के छिए, द्वार 
तोड़ना कोई कठिन बात भी नहीं है । यह तो क्‍या, वज्ञनिर्मित 
द्वार कपाट भी, तुम छोग सरछता से तोड़ सकते हो! कल, 
अपनी सेना को यही कार्य करना चाहिए । 

प्रातःकाछ नमिराज ने, अपनी सेना की वीरता की प्रशंसा 
फी, उसको वीरोचित उपदेश दिया और छसे, नगर एवं दुग का 
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द्वार तोक्षकर भीतर घुस जाने तथा नगर और दुर्ग पर अधिकार 
फरने पी आज्ञा दी। साथ ही, उसने सैनिकों को यह शिक्षा भी 
दो, कि निरस्त्र प्रजा की धन जन सम्बन्धी कोई हामि सत फरना। 
अपराध, फेवछ चन्द्रयशा का है, न कि प्रजा का। निरपराघ 
प्रजा पर अत्याचार करना, वीरता पर कलड्डू छगाना है। इसलिए 
तुम छोग, प्रजा को किसी प्रकार का फ्रष्ट न देना, प्रजा के 
घत को धूल और प्रजा की बहू-बेटियों को अपनी माँ' बहन मान 
कर सुद्शनपुर की प्रजा को यह सिद्ध कर दिखाना, कि मिथिला 
फरे सैनिक वीर हैं, वे निरापराध छोगों और निरस्त्र तथां भागते 
हुए शत्रुओं के साथ, उदारता एवं क्षमा का व्यवद्वार करते हैं । 
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इत्मा में जब तक अज्ञान रहता है, आत्मा, जब तक _ 
वाघ्तविकता को नहीं जानता है, वस्तु के खरूप _ 
को नहीं समझता है, तब तक वह, कार्य भी विपरीत ही करता _ 
है। जो व्यक्ति चाँदी को चाँदी दो नहीं समझता है, किन्तु सीप _ 
मानता है, वह चाँदो का वैसा ही अनादर करता है, जैसा भनादर 
सीप का किया जाता है। बल्कि वह, सीप मानो हुई चाँदी को 
हाथ में आने पर भी त्याग देता है । वास्तविकता न जानने पर, 
ऐसा द्ोता दही है। किसी कवि ने कहा द्वी है-- 


नवेतियो यस्य गुण प्रकर्ष 
सत॑ सदा निनन्‍दति नातच्र चित्रम्‌ । 
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यथा किरयाती करिकुम्स लब्धां, 
मुक्तां परित्यज्य विभति गुञ्जाम॥ 

भर्धाव्‌-जो, जिसके गुण को नहीं जानता वह, उसका अनादर 
काता है। जैसे भीलनी, गुंजा ( घूँंघची ) तो पहनती है, छेकित गज- 
मुक्ता को फेक ढेती है । 

भीलनी, गजपुक्ता का अनादर इसी से करती है, कि वह 
गजमुक्ता का सहत्व नही जानती । इसी प्रकार गुंजा का आदर 
इस लिए करती है, कि उसकी दृष्टि में, गुंजा का बहुत महत्व है । 
वह, गुंजा और गज्नमुक्ता के गुण मूल्य एवं दोनों के भेद से 
प्रपरिचित है। इस अज्नान के कारण ही, वह, गजमुक्ता का 
भनादर तथा गुंजा का आदर करती है। वास्तव में, जब तक 
धज्ञाव है, तव॒ तक यह्‌ मालछ्स ही नही होता, कि क्‍या हेय है, 
क्या शेय है और कया उपादेय है । इस कारण, दृष्टि में विपर्यास 
शेना और दस्तु के साथ विपरीत व्यवहार करना स्वाभाविक है । 


का " * 
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पिछले प्रकरण में जिस युद्ध का वणन है, वह युद्ध भी अज्ञान 
# कारण ही प्रारम्भ किया गया था। नमिराज और चन्द्रयश, 
सहोदर भाई थे । सहोदर भाइयों के मध्य, स्नेह रहा करता है । 
'एनु अज्ञान के कारण, दोनों इस वात को नहीं जानते थे, कि दम 
भापस में भाई भाई हैं। इसलिए, केवछ एक ह्वाथी के लिए, दोनों 
एक दूसरे के प्राणघातक शत्रु बन गये। उनका यह अज्ञान केमे 
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मिटा और भ्ज्ञान मिटने पर उनकी भावना कैसी हो गई, बैर का 
स्थान स्नेद्द ने केले लिया, आदि बातें इस प्रकरण से ज्ञात होंगी। 

सेना को प्रोत्साइन एवं वीरोचित कत्तेव्य की शिक्षा देजर, 
नमिराज, नगर और दुगग का द्वार तोड़ने के लिए सेना को भेजना 
ही चाहता था, इतने ही में, उसको दृष्टि दो साध्वियों पर पडी, जो 
नपििराज की ही ओर आ रही थीं। साध्वियों को देखकर, नमिराज 
को इस विचार से भाश्चर्य हुआ, कि ये संयमधारिणी यहाँ युद्धत्यढ 
पर कैसे आईं | इस तरह आउचर्य करता हुआ नमिराज, उन 
साध्वियों के सामने गया । उसने, साध्वियों को विधिवत वन्दन- 
नमस्कार किया तथा उनका दशेन हुआ, इसके लिए अपने भाग्य 
को सराहनां की । पदरचात्‌ उसने साध्वियों से कहा, कि--भाप 
संयमधारिणी, यहाँ युद्धसश्थछ पर केसे आई ९ आप छोगों के छिए, 
ऐसे स्थान पर जाने का, भगवान तीथंड्डर ने निषेध किया है, 
जहाँ युद्ध हो रहा हो । इस समय, में चन्द्रयश को मार डाढना 
चाहता हूँ भौर चन्द्रयश, मुमे मार डाडना चाहता है। ऐसे दन्द 
के समय, आपका कोई उपदेश साथक नहीं हो सकता तथा इसी 
कारण भगवान ने, संयमघारी के लिए ऐसे समय में एवं ऐसे 
स्थान पर जाने का निषेध किया है। ऐसा होते हुए भी, आपका 
आगमन यहाँ कैसे हुआ, यह जानने के लिए में बहुत उत्पुक हूँ | 

नमिराज के सन्मुख उपस्थित दोनों सतियों में से, एक तो 
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सती सुप्रता ( पूव की मदनरेखा, नमिराज की जन्मदान्नी माता ) 
थी भौर दूसरी सती, उनके साथ आई थीं। नमिराज के कथन 
के उत्तर में, सती सुब्रताजी ने नमिराजसे कहा, कि-राजन, 
तुम्दरा कथन ठीक है । वास्तव में, संयमधारी को ऐसे स्थान 
पर न जाना चाहिए, परन्तु हम किसी विशेष फारण से ही यहाँ 
भाई हैं और यह जानना चाहती हैं कि इस युद्ध का कारण क्‍या 
है। किस घटलावश, इस युद्ध का प्रसद् उपस्थित हुआ है ९ 

नमिराज, अधिकार के गये एवं क्रोध के वश होकर, घन्द्रयश 
पर चढ़ाई अवश्य कर आया था और युद्ध भी प्रारम्भ कर दिया 
था, फिर भो वह चरमशरीरी महापुरुष था तथा धर्म भी जानता 
था। इस कारण, सुब्रताजी सती के प्रश्न का उत्तर देने के लिए, 
वह असमंजस में पड़ गया । वह सोचने छगा, कि में इन सती 
फे प्रश्न का क्या उत्तर दूँ । इनके सन्मुख झूठ बोल कर, युद्ध का 
दूसरा कारण बताना तो सवंधा अनुचित एवं महान पाप होगा 
धर यदि युद्ध का वास्तविक कारण बताता हूँ, तो ये सती यहो 
कहेंगी, कि तुम, दुसरे के छोटे-छोटे अपराध का तो विचार करते 
हो तथा अपराधी फो दण्ड देते हो और स्वर्य॑एक हाथी के लिए 
इतने मनुष्यों का रक्त-पात करने-कराने का अपराध कर रहे हो ! 
ऐसी दशा में, इन सती को क्‍या उत्तर दूँ । 


कुछ देर के विचार के पश्चात्‌, नमिराज इस निश्चय पर 
२९ 


सती मदनरेखा २१८ 


है. 


पहुँचा, कि इन सती का प्रश्न, विना उत्तर दिये ही टाल देना 
चाहिए। इस निग्थय पर पहुँच कर, उसने सती सुब्ताजी से 
कहा, कि आप जैसी त्यागिनियों को यह्‌ प्रश्न करना ही न चाहिए । 
ये संसार के झगड़े, इसी तरह चला करते हैं। संयमधारी लोगों 
को न तो ऐसे झगड़ों का कारण ही पूछना चाहिए, न इस तरह 
के किसी प्रप॑च में ही पड़ना चादिए। इसलिए आप युद्ध का 
कारण न पूछिये, किन्तु यहाँ से पधार जाइये भौर किसो शान्त 
स्थान पर विराज कर, ज्ञान ध्यान द्वारा मोक्ष-प्राप्ति का प्रयत्न 
कीजिये । 

नमिराज का यह उत्तर रुक्ष था, फिर भी, सुत्रता सती के 
हृदय पर, नमिराज के उत्तर का कोई प्रतिकूल प्रभाव नहीं हुआ | 
वे, पहले की द्वी तरह प्रसन्न बनी रहीं। उनने नप्तिराज से कहा, 
कि-राजन्‌, जान पड़ता है, कि युद्ध का कारण बताने मे तुम्हे कु 
संकोच हो रहा है। इसी से, तुमने यह टालाहूली का उत्तर दिया 
है और जिस अज्ञान के कारण तुम नर-रक्त बहाने को तय्यार हुए 
हो, उसी अज्ञान में हमें भी रखना चाहते हो । लेकिन तुम्हारा 
यह प्रयत्न व्यर्थ है। हम से युद्ध का कारण छिपा हुआ नहीं है, 
किन्तु हम सब बातें जानती हैं तथा इसी कारण दम, तुम्हारा यह 
अज्ञान मिटाने के लिए यहाँ भाई हैं, जिसके कारण यह 
युद्ध-काण्ड मचा हुआ है । 
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सती के कथन के उत्तर मे, नमिराज ने कद्दा, कि हो सकता 
है कि आपका कथन ठीक हो, आप युद्ध का कारण भी जानती हों 
और मुझ मे भज्ञान भी हो, लेकिन मे जब आप से यह निवेदन 
कर चुका, कि आप इस प्रप॑च मे न पड़िये, किन्तु ज्ञान ध्यान में 
छगिये, तब आपका अधिक कुछ कद्दना व्यर्थ ही है। नमिराज ने 
यह उत्तर दिया, फिर भी सुब्रता सत्ती दृढ़ ही रहीं। उनने 
कहा-राजन्‌, तुम, मेरे कथन को व्यथ मानते हो, यह भी तुम्हारा 
अब्ान हो है। यदि ज्ञान होता, तो तुम ऐसा कदापि नहीं कह 
सकते थे । हम, तुम्दारा यह्‌ अज्ञान मिटाने के छिए द्वी तो 
जाई हैं । 

सती का उत्तर सुन कर तथा उनकी दृढ़ता देख कर, नमिराज 
अपने सन में कहने छगा, कि ये सतियें साधारण तो नहीं जान 
पढतों । यदि साधारण होती, तो मेरा उप्तर सुन कर द्वो चढी 
जाती, अधिक बातें न करती । इस तरह विचारते हुए नमिराज 
ने, सती से कहा, कि आप उसी का भज्ञान मिटाइये, जो अपना 
भज्ञान मिटाना चाहता हो । मुमे इतना अवकाश नहीं है, कि में, 
अज्नान मिदाने के छिए आप जो उपदेश दें, उसे सुनें । राजनीति 
ओर धरे, भिन्न-मिन्न हैं । आप, धर्म का मर्म तो जानती होंगी, 
लेकिन राजनीति नहीं जानती हैं इसी से मेरा अज्ञान मिटाने का 
प्रयन्न करना चाहती हैं । 
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नमिराज के कथन के उत्तर में, सत्ती ने कह, कि--राजनीति 
और धरम में कोई सम्बन्ध न मानना भो अज्ञान है और हमें 
राजनीति से अनभिन्न कहना भी अज्नान है। हम, राजनीति हो नहीं, 
किन्तु उसका तल भो जानती हैं। तुम अपना अज्ञान नहीं मिटाना 
चाहते हो, लेकिन अन्नान न मिटाने पर, चन्द्रयश को अपेक्षा तुम 
अपनी ही हानि अधिक करोगे। जो अज्ञान हम अभी मिठाना 
चाहती हैं, वह यदि अभी न मिटक्कर युद्ध के पश्चात मिटा, तो 
उस दशा में, तुम्हे असह्य पदचात्ताप तथा दुःख द्वोगा। लेकिन 
फिर तुम्दारा किया कुछ नहीं हो सकता। इसलिए यही अच्छा है, 
कि तुम, हमारे कथन को सुनना स्वीकार करो और अज्ञानान्धकार 
से निकछ कर, प्रकाश में आओ। हमारा कथन ऐसा विर्ृत 
भी न द्ोगा, कि जिसे सुनने में भधिक समय को श्रावश्यकता हो। 

सतो सुन्नताजी के इस कथन ने, नमिराज के हृदय मे खलबली 
पैदा कर दी। वह सोचने छगा, कि ये सतियें न मारछ्म क्‍या कहना 
चाहती हैं ! यदि में इनका कथन नही सुनता हूँ, तो सम्भव है, 
कि--जैसा ये कहती हैं--मुमे युद्ध के अन्त मे दुःख करना पढ़े ! 
और यदि सुनना स्वीकार करता हूँ, तो ये न माह्म क्या कहेगी | 
इस तरह सोचता हुआ नमिराज, इस निदचय पर आया, कि एक 
बार इनका कथन सुनना तो चादिए । यदि इनके कथन मे कोई 
महत्व को बात हुई तब तो ठोक ही है, नहीं तो में भपना काये 
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करने के लिए स्व॒तन्त्र हैँ ही। मे किसी बन्धन में तो पड़ ही नहीं 
रह हूँ ! 

इस तरह सोचकर, नमिराज ने, सती सुब्रताजी से कहा, कि 
श्रच्छा, आप क्या कहना चाहती हैं, कहिये । लेकिन आप जो 
कुछ कहे वह बहुत थोड़े से कहे । नमिराज के यह कहने पर 
सुत्रता सती कहने छगीं, कि--राजा, तुम यह युद्ध एक हाथी के 
लिए कर रहे हो; परन्तु यह तो बताओ, कि यदि छोटे भाई का 
एक हाथी बड़ा भाई ले ले, तो कया छोटे भाई के लिए यह उचित 
है, कि बह बड़े भाई को सार डाले, या मार डालने के लिए उद्यत 
हो? सती के इस कथन के उत्तर में नमिराज ने कद्दा, कि--नहीं, 
छोटे भाई को ऐसा कदापि न करना चाहिए, किन्तु बड़े भाई के 
लिए अपना सवस्व त्याग देना चाहिए। लेकिन मेरे और चन्द्रयश 
फे बीच यह सम्बन्ध कब है, जो आप ऐसा प्रश्न करती हैं ? न 
तो घन्द्रयश मेरा भाई है, न में ही चन्द्रयश का भाई हूँ। इसलिए 
भापका यह कथन, प्रसब्न के लिए असंगत है । 

नपिराज का कथन समाप्त होने पर, सुत्रता सती बोलीं कि 
राजन, तुम में यही तो अज्ञान है । इस श्रज्ञान को मिटाना ही, 
मेरा उद्देश्य है। छो, छुनो । तुम ओर चन्द्रयश, दोनों सहोद्र 
भाई हो तथा में, तुम दोनों को जन्मदात्री माता हूँ। घन्द्रयश, 
तुम्हारा बढ़ा भाई है. और तुम, चन्द्रयश फे छोटे भाई हो। इस 
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सम्बन्ध के होते हुए भी, तुम केवछ एक हाथी के लिए चन्द्रयग 
से युद्ध करो, या चन्द्रथश तुम से युद्ध ' करे, यह कदापि डचित 
नहीं है । 

सती का कथन सुनकर, नमिराज को बहुत ही आच्चय हुआ। 
उसने कद्दा, कि--आपके इस कथन को में सत्य केसे मान सकता 
हूँ, जबकि में, महाराजा पद्मरथ और महारानी पुष्पमाढा का पुत्र 
हुँ। चन्द्रयश, मेरा भाई केसे है तथा आप, मेरी माता किस तरह 
हैं? न्मिराज के इस कथन पर से, सती सुन्नताजी ने, अपने 
गा्स्थ्य जोवन का परिचय देकर उस घटना का वणन किया, जिसके 
कारण उन्हे वन में भाग जाना पड़ा था । पश्चात्‌ वे कहने लगीं, 
कि--वबन में मेरे उदर से तुम्हारा जन्म हुआ था। में, एक पृक्ष 
की ढाली में वस्र को झोली बाँध, उस झोलो में तुम्हे सुढाफर, 
शरीर-शुद्धि के लिए सरोवर पर गई थी, जहाँ द्वाथी ने अपनी सूंड 
से मुझे आकाश में फेंक दिया और में, मणिप्रभ विद्याधर के विमान 
में गिरी । मणिप्रभ की कृपा से, मे, एक विशेष ज्ञानी मुनि की 
सेवा में पहुँच गई, जिनने तुम्हारे विषय में मुझ से यह कहा, क्ि 
तुम्हारे बाछक को, मिथिला का राजा पद्यरथ ले गया है तथा उसकी 
रानो पृष्पमाला, तुम्हारे वाहक को अपना पुत्र वनाकर पालपोष 
रही है । मुनि से यह जानकर, सुमे सनन्‍्तोष हुआ । साथ ही, 
तुम्हें देखने की श्रवल इच्छा मो हुई। इनने ही मे, वहीं पर त॒म्दारे 
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देव-भव धारी पिता भी आ गये, जिनके विसान मे मे मिथिला आाई। 
म्रिधिल्ल में, मेंने सुदशना सती का उपदेश सुना, जिससे मुमे, 
संसार से सवेधा विरक्ति हो गई। मैंने, तुम्हे देखना मेरे एवं 
तुम्हारे ढिए हानिप्रद मानकर, तुम्हे देखने का विचार त्याग दिया 
तथा सुद्शना सती की शिष्या बनकर, संयम का पालन करने लगी। 
में, संयम का पाछतन करती हुई अपना जीवन बिता रही थी, इतने 
ही में मुझे, भवधिज्ञान द्वारा तुम्दारे भौर चन्द्रयश के युद्ध का 
वृत्तान्त ज्ञात हुआ। मेने सोचा, कि अज्ञान के कारण ही मेरे 
दोनों पुत्र परस्पर एक दूसरे के शत्रु बने हुए हैं। यह सोचकर 
में बज्ञान की निन्‍्दा करती हुई, अपनी गुरुनी सती सुदशेना के 
समीप गई । सेरे मुख से अज्ञान की अप्रासंगिक निनन्‍्दा सुनकर, 
गुरुनी ने पूछा, कि-आज अज्ञान की इतनी निन्दा क्‍यों ९ मेंने 
कहा, कि क्न्नान के कारण इस समय संसार में आगनसी छगी 
हुई है, जिसमें अनेकों मनुष्य का भस्म होना सस्भव है। यदि 
आप आशज्षा दें, तो सें जाकर यह्द अज्ञान मिटा दूँ. और उस आग 
कोशान्त कर दूँ। मेरे यह कहने पर गुरुनी ने पूछा, कि 
मसार में आग किस तरह लगी हुई है तथा तुम, उसको किस 
तरह शान्त कर सकती हो ? मेंने कहा, कि>-मेरे दोनों पुत्र 
नप्तिराज औौर चन्द्रवश यह नहीं जानते, कि हम दोनों सहोद्र 
भाई हैं। इस जज्ञान के कारण, वे आपस में युद्ध कर रहे हैं, 
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तथा एक दूसरे के प्राण लेना चाहते हैं । यदि उन्तका यह जज्ञान 
मिट जाबे, तो सम्भव है, कि वे युद्ध करना त्याग दें। आप 
स्वीकृति दें, तो में जाकर, इस गुप्त रहस्य को प्रकट करके उनका 
अज्ञान पिटा दूँ जिससे युद्ध रुक जावे । 

मेरी इस प्रार्थना पर, गुरुनी ने कद्दा, कि--संयमधारियों को 
युद्ध स्थल पर जाना तो न चाहिए, लेकिन वह युद्ध तुम्दारे गये 
बिना मिट भो तो नहीं सकता ! क्योंकि, वे दोनों माई-भाई हैं 
इस बात को तुम्दहों जानती दो । ऐसी बातों को दृष्टि में रखकर 
ही, भगवान ने, उत्सग तथा अपवाद ये दो मांग बताये हैं। 
उत्सगे सांग में तो संयमी का युद्धस्थठ पर जाना निपिद्ध ही है, 
लेकिन में अपवाद स्वरूप तुम्हे यह भाज्ञा देती हूँ, कि तुम जाकर 
इस अज्ञान को मिटाने और युद्ध रोकने का प्रयत्ञ करो। इस 
प्रकार गुरुनी की आज्ञा लेकर ही, में यहाँ आई हूँ तथा तुम से 
कट्टती हूँ, कि तुम और चन्द्रयश आपस में भाई-भाई हो, इस 
लिए युद्ध न करो ! 

सती सुन्नताजी के कथन को, 'नमिराज ने ध्यानपूर्यक सुना | 
सती का कथन समाप्त हो जाने पर, वह कहने छगा, कि--जाप 
साध्वी होने के कारण झूठ तो नहीं बोल सकती, फिर भी, में, 
आपके कहने मात्र से आपको अपनी माता तथा घन्द्रयश को अपना 
भाई कैसे मान सकता हूँ! साथ द्वी, जिनने मेरा पाछन-पोषण 
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करके, मुझे अपना उत्तराधिकार दिया है, राज्य सोंपा है, 
उन महाराजा पद्मरथ और महारानी पुष्पमाला को साता-पिता 
मानता, कैसे त्याग सकता हूँ । आज तो भाप मेरी माता बनने 
को तय्यार हो गई, लेकिन बाल्यकाल में, यदि पद्मरथ तथा पुष्पमाला 
ने मेरी रक्षा न की होती, मेरा पाछन-पोषण न किया होता, 
तो क्या मेरा जीवन रह सकता था ! इसके सिवा, यदि आपके 
कधनानुसार में आप ही का पुत्र होऊँ, तब भी, में आपका 
परित्यक्त पुत्र हूं। इसलिए मेरा और आपका क्‍या सम्बन्ध 
रद्द | में, आपको अपनी साता केसे माम हूँ ! 

नमिराज के कथन के त्तर में, सती सुत्रता कहने लगीं, 
कि--राजा, स्रियों का जीवन कैसा होता है ओर तुम्हे जन्म देने 
के पश्चात्‌ में कैसे कष्ट में पड़ गई थी, इसका तुम्हें पता ही नहीं 
है। नहीं तो, तुम ऐसा कदापि न कहते । यह तो मेरा आयुरवल 
शेष था, इससे में जोवित रद्द गई तथा तुम से यह कह रही हूँ, 
कि में तुम्हारी जन्म-दात्री माता हूँ, लेकिन यदि मर गई होती, 
तो यह भी कौन कहता ! मैं, तुमको सदा के लिए त्याग कर तो 
गई नहीं थी । छुछ देर के छिए छोड़ कर शरीर शुद्ध करने गई 
थी। यदि मुझे; सदा के छिए तुम्दारा परित्याग करना द्वोता, तो 
में तस्हारी रक्षा का प्रय्न क्‍यों कर जाती, छक्त की डाली में, 
घपने वस्ध को झोली बाँध कर उसमें तम्दें क्यों सुछा जातो और 
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तुम्हारे सम्बन्ध में मुनि से पूछ-ताछ क्यों करती । में, विषम 
परिस्थिति से पड़ गई थी, इसी से तुम मुझ से छूटे । नहीं तो, 
साह-हृदय ऐसा कठोर नहीं होता है, क्रि जो अपने वाहक को 
त्याग दे । इतने पर भी में यह नहीं कहती, कि तुम पुष्पमाला 
को माता न सानो । में तो यही कहती हूँ, कि तुम्हारी जन्मदात्री 
माता में हूँ, पुष्पमाला पाठन-कर्ठ माता है। इसके सिवा, में 
यह सम्बन्ध तुम से कुछ चाहने के लिए नहीं बता रही हैं। मेरे 
हृदय में यह कामना नहीं है, कि तुम मुझे राजमाता बनाओं और 
में, राजमाता बन कर राजेब्वय का उपभोग करूँ। में तो 
केवछ यह कह रही हूँ, कि चन्द्रयश तुम्हारा भाई है, अतः एक 
हाथी के छिए उसके प्राणों के ग्राहक मत बनो । कदांचित तुम्हारी 
दृष्टि में में अपराधिन होऊँ, इस कारण मुमे माता न मानना चाहो, 
लेकिन चन्द्रयश ने तो तुम्हारा कोई अपराध नहीं किया है । 
इसलिए उसको भाई मानने में तो, तुम्हे कोई आपत्ति न होनी 
चाहिए और उसके खाथ प्रेम का व्यवहार करना चाहिए; युद्ध 
तो न करना चाहिए । 

सती सुत्नताजी के इस कथन ने, नमिराज के हृदय पर बहुत 
प्रभाव डाछा । वह, सती के कथन का कुछ भी उत्तर न दे सका, 
किन्तु मन ही मन सोचने छगा, कि इन सती का कथन युक्ति 
संगत है | ये, संकट मे पड़ जाने के कारण ही मुझ से दूर हुई 
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धी। साथ ही, ये किसी छाछूच से भी सेरी माता नहीं बन रही 
हैं। इस पर भी, कदाचित मे इसका कोई अपराध मान भी लें, 
तो इस सम्बन्ध मे चन्द्रयश का तो कोई अपराध हो ही नही 
सकता, जो में उसको अपना भाई न मानूँ । परन्तु एक ओर तो 
यह सब परिस्थिति है और दूसरी ओर यह प्रसिद्ध बात है, कि 
में, महाराजा पद्मरथ तथा महारानी पुष्पसाला का पुत्र हूँ। में 
भी, अब तक ऐसा ही सान रहा हूँ। ऐसी दकश्ा मे मुझे क्‍या 
करता चाहिए, वह समझ्न से नहीं आता ! 

नमिराज, क्षिकत्तव्यविमूढ़ की तरह असमंजस मे पढ़ा 
हुआ था । राजा को असमंजस से पड़ा हुआ देखकर, सुब्रश 
सती ने उससे कहा कि--राजा, जान पड़ता है, कि तुम असमंजस 
में पढ़े हुए हो । तुम्हे असमंजस से निकाछने के लिए, में यह 
फहती हूँ, कि तुम तो जन्मते ही मुझ से छूट गये थे, इस कारण 
मुझे नहीं पहचानते, परन्तु चन्द्रयशा तो मुझे अब भी पहचान 
लेगा। क्योंकि, जिस समय तुम्हारे पिता की हृत्या की गई थी 
तथा में बच में भाग गई थी, उस समय चन्द्रयश सयाना था । 
इसलिए बह, मुझे अवश्य ही पहचान लेगा । मे, उसके पास 
जाकर उसे भी यह बताती हूँ, कि नमिराज तुम्हारा छोटा भाई 
है। मै विश्वास करती हूँ, कि यह जानते ही चन्द्रयश शआरातृ- 
स्नेह के वश हो अवधच्य ही तुम्दारे पास आकर तुमसे प्रेम प्रदर्शित 


सती मदनरेखा २१८ 


ह 


करेगा और इस प्रकार, तुम्हे पूरी तरह विश्वास हो जावेगा, डि 

चन्द्रयश मेरा बढ़ा भाई है । लेकिन में, चन्द्रयश के पास जाने 
से पहले, तुम से यह प्रतिज्ञा कराना आवव्यक समझती हूँ, कि 
जब चन्द्रयश तुम से मिलने के लिए आवे, तव तुम सदुभाव 
पूवंक उसका सम्मान करोगे, हृदय में किसी प्रकार का दुभाव न 
रखोगे, न ऐसा व्यवहार ही करोगे, बढ़े भाई के प्रति जिसका 
करना अनुचित माना जाता दो । क्‍या तुम, इन बातों के छिए 
मुझे विश्वास दिछा सकते हो ९ 


नमिराज ने उत्तर दिया, कि आपके इस कथन ने, इस समय 
मुमे असमंजस में इबते हुए को बचा लिया है। में, आपके कथ- 
नामुसार प्रतिज्ञा करता हूँ, कि यदि महाराजा चन्द्रयश मुझ से मिलने 
आवेंगे, तो भें उनका सम्मान करूँगा, उनके प्रति दुर्भाव न रखँँगा। 
मिलने आये हुए शत्रु के श्रति भो आदर और प्रेम का व्यवहार किया 
जाता है, तो जिन्हे आप मेरा बड़ा भाई कहती हैं, उनके साथ में 
अनादर का व्यवद्दार केसे कर सकता हूँ! बल्कि, यदि मुमे! यह 
विश्वास द्वो जावे कि चन्द्रयश मेरे भाई हैं, तो में स्वयं उनको सेत्रा 
में उपस्थित होकर अपने अपराध के लिए उनसे क्षमा माँग सकता 
हैँ । आप मेरी ओर से निश्चिन्त रहिये तथा जो कुछ करना चाहती 
हैं वह करिये । 

नमिराज का कथन सुनकर, सती सुत्रताजी, नमिराज से यह 


। 


)ै 
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कहकर सुदशनपुर की भोर चल दीं, कि अब तुम सुदशनपुर नगर 
णौर दुग पर आक्रमण सत करना । नमिराज के समीप से चलकर 
दोनों सतियाँ सुद्शनपुर के द्वार पर आई । सुदशनपुर का द्वार 
ब्दथा। हार-रक्षकों के सरदार ने सती से कह्द दिया, कि यह 
युद्ध का समय है, इसलिए द्वार नद्दी खुल सकता । सती ने, उस 
सरदार का नाप्त लेकर उससे कहा, कि--तुस पूण स्वामि-भक्त हो, 
यह में जानती हूँ। इसलिए युद्ध के समय, तुम्हारा द्वार न खोलना 
प्रोर किसी को भीतर म भाने देना उचित द्वी है, परन्तु जिस समय 
युद्ध स्थगित है, उस समय, दम साध्वियों को नगर मे जाने देने मे 
तो कोई आपत्ति न होनो चाहिए । 

सुध्र॒ताजी सती के मुख से अपना नाम सुनकर, सरदार को 
आश्चय हुआ। उसने सती से कहा, कि आपको मेरा नाम केसे 
शात हुआ ९ सती ने उत्तर दिया, कि में तुम्हारा नाम बहुत पहले 
से जानती हूँ । खरदार ने पूछा, कि कब से और केसे? सरदार 
के इस प्रश्न के उत्तर में, सती ने अपना पूर्व परिचय सुनाकर बताया 
कि में तुम्हारे राजा चन्द्रयश की माता हूँ। सती का परिचय 
जानकर सरदार ने कहा, कि आप पधारीं यह्द तो श्रसन्नता की 
दात है, परन्त युद्धकाछ में ढुगे या नगर का द्वार खोलना, आपत्ति- 
जनक एवं नियस-विरुद्ध है। सरदार के इस कथन के उत्तर में 
सतो ने कहा, कि यदि तुम अपने अधिकार से द्वार नहीं खोलना 
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है. 


चाहते, तो अपने महाराजा को स्वीक्षति प्राप्त कर छो। मेरा परिचय 
देने के साथ ही, उनसे यह भी कहना, कि नमिराज से तुम्हे करिचित 
भी भय न करना चाहिए नमिराज तुम्हारा छोटा भाई है, जो 
अज्ञानवश तुम पर चढ़ाई कर भाया था, परन्त अब यह सम्बन्ध 
जानकर उसने युद्ध स्थगित कर दिया है। 
सती का अन्तिम कथन सुनकर, द्वाररक्षक सामन्त को 
और भी आउचय हुआ । उसने सती से कहा, कि अच्छा, 
आप ठहरी रहिये, मे अभी जाकर महाराजा चन्द्रयश को सत्र 
समाचार सुनाता हूँ । फिर वे जैसी आज्ञा देंगे, बेसा किया 
जाबेगा । सती से यह कद्द कर, द्वाररक्षक सामन्त, चन्द्रयश के 
पास गया । उसने चन्द्रयश के पास सूचना भेजी, कि द्वार" 
रक्षक सामन्‍त एक आवश्यक शुभ समाचार लेकर उपस्थित हुथा 
है। द्वार रक्षक सामन्त द्वारा भेजी गई सूचना पाकर, चन्द्रगश 
बहुत ही प्रसन्न हुआ। शत्रु का नम्र होना और सन्धिःप्रस्ताव 
भेजना, यही समाचार युद्ध के समय मे शुभ समाचार माना जाता 
है, इसलिए धचन्द्रयदा ने यही समझा, कि एक ही दिन मे हे 
क्षति से, समिराज भयभीत हो गया होगा और उसने, किसी के 
द्वारा सन्धि का अस्ताव भेजा द्वोगा। यह समझले के कारण, 
प्रसन्न होते हुए चन्द्रयश ने, द्वाररक्षक सामन्‍्त को सम्मुख 
उपस्थित द्वोने की आज्ञा दी। द्वाररक्षक, चन्द्रयश के सम्मुख 
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उपत्थित हुआ । उसने चन्द्रयश से कहा, कि सहाराज, आपकी 
जय हो, विजय हो, सें, एक बहुत आनन्‍्द॒दायक समाचार लेकर 
आपकी सेवा से उपस्थित हुआ हूँ । चन्द्रयश ने कहा, कि क्‍या 
बुध समाचार है, कह्दो । द्वार-रक्षक कहने छगा, कि महाराज, 
भाप अपनी जिल साताजी की खोज मे थे, बहुत खाज कराने पर 
भी जिनका पता न छगा था और जिनके न मिलने से आ५१ दु खी 
रहा करते हैं, आपकी वे माताजी, साध्वी-बेश मे आई हैं. तथा 
तार का द्वार बन्द होने से, नगर के बाहर ठद्री हुई है । उनके 
मुख से यह भो ज्ञात हुआ, कि महाराजा नमिराज आप के छोटे 
भाई हैं। इसलिए आप जैसी आज्ञा दें, वेसा किया जावे । 
हाररक्षक सामन्त का कथन सुन्र कर, चन्द्रयश बहुत ही 
हरित हुआ। उसे द्वाररक्षक से कहा, कि द्वार के समीप शज्रु 
सेता तो नहीं है, यह जानने के पश्चात्‌, तुम द्वार खोलकर माता 
क्री भोतर आने दो, तव तक सेंभी भाता हूँ। चन्द्रयश की 
आज्ञा पाकर, द्वाररक्षक सामन्त, द्वार पर आया। उसने 
नपिराज की सेस् द्वार के समोप कहीं नहीं है, यह विश्वास करने 
के पश्चात्‌ कपाट खोल कर, सुत्रता सती भौर उनके साथ की 
दूसरी सती को, भीतर घुछा लिया । दोनों सती जब नगर मे 
आ गई, तब द्वाररक्षक सामन्त ने, उनसे अपने अपराध के 
दिए क्षमा माग कर यह प्रार्थना की, कि भाप यहीं ठहरिये, 
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महाराजा चन्द्रयश अभी यहीं आते हैं। सती से द्वाररक्षक ऐसा 
कह रहा था, इतने ही में, चन्द्रयश भी वहीं कआागया। उसने, 
अपनी माता को देखते ही पहचान लिया। माता का दशन होने 
के कारण उसे इतना हप हुआ, कि उसकी आँखों से आँसू गिरने 
छगे । उसने, सती को विधिपूवक श्रणाम किया और फिर रँथे 
कण्ठ से कहने छगा, कि मेंने आपकी बहुत खोज कराई थी, लेकिन 
आपका कहीं भी पता न छगा । आज का दिन धन्य है, जो 
अनायास ही भापका दर्शन हुआ और वह भो, इस विग्रह के 
समय में । आज, मुमे वह दुःखद समय याद आ रहा है, जब 
कि पिता तथा पिठृव्य के देह त्याग के साथ ही, मुझ अभागे को 
आपने भी असहाय छोड़ दिया था। मेरी समझ में नहीं आता, 
कि आप, उस संकटकाल में कहाँ तथा क्‍यों चछी गई थी! मेरा 
हृदय यह जानने के लिए उत्सुक द्वो रदह्या है, कि आप इतने समय 
तक कहाँ रही, संयम-वेश क्यों घारण किया एवं उस बालक का 
क्या किया, जो आपके गर्भ में था । 

सती सुत्नता ने, चन्द्रयश को घेये देकर शान्त क़िया। 
महाराजा चन्द्रयश की संयम धारिणी माता आई है, यह जान कर 
नगर और राजपरिवार के अनेक छोग, उस स्थान पर भाकर 
एकत्रित दो गये, जहाँ चन्द्रयश सती सुत्रताजी से बांतें कर रहा 
था। चन्द्रयश को धेय देकर सती ने, युगबाहु के मरने के पश्चात्‌ 
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का अपना सब हाल सुनाया और यह बताया, कि में किन कारणों 
से बत गई थी । सती द्वारा कष्टा गया हार सुनते हुए चन्द्रयश 
ने जब सती के सुख से नमिराज विषयक समाचार सुता, तब वह 
बहुत ही प्रसन्न हुआ। वह कहने छगा, कि इस समाचार ने मेरे 
हवय को घहुत ही आनन्दित किया है, कि नमिराज मेरा भाई ही 
है। मुप्त को पहले यह बात माछूम न थी, नहीं तो में, एक हाथी 
के लिए तमिराज से युद्ध करने को कदापि तय्यार न होता। अब 
में, तमिराज से युद्ध न करूँगा, किन्तु उसकी प्रसन्नता के छिए, 
अपना सबस्व त्याग़ता सी कत्तेज्य सादूँगा। 

यह कह कर घन्द्रयश, नमिराज क्ले पास जाने को उद्यत 
ह_भा। उपस्थित छोगों को भी, सती के मुख से यह सुनकर 
पहुत प्रसन्नता हुईं, कि नमिराज और चन्द्रयश दोनों भाई-भाई 
हैं। सब छोग इस विचार से जौर भी अधिक आनन्दित हुए, 
कि जिस युद्ध के कारण सब छोगों का हृद्य भविष्य की चिन्ता 
से दु:खी हो रद्या था, वह युद्ध मिट जावेगा । 

नमिराज के पास जाने के लिए उद्यत चन्द्रयश से, सती ने 
बहा, कि घन्द्रयश, ठहरो । इतने उतावढे न होओ । भभी मैंने 
पह तो बताया ही नहीं है, कि मैंने संयम क्‍यों छिया और यहाँ 
ध्यों नहीं भाई | चन्द्रयश को ठद्दरा कर, सती ने, संयम लेते 
६ कारण रूप विचार कौर नमिराज के पास जाने एवं सुदशनपुर 
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आते तक का सब दवा कहा तथा नमिराज से उनकी जो बात- ' 
चीत हुई थी, वह भी सुनाई । पश्चात्‌ वे कहने छर्गी, कि तुम में 
भौर नमिराज में, अज्ञान के कारण द्वी युद्ध हो रहा था। नमिराज 
भी भन्ञान में था तथा तुम भी भ्षज्ञान में थे। दोनों ही यह नहीं 
जानते थे, कि हम आपस में भाई भाई हैं। में तुम दोनों का यह 
अज्ञान मिटाने के लिए ही आई थी। मेरा, यह उद्देश्य पूरा हुआ 
है। भव तुम्हें जेसा उचित जान पढ़े वैसा कर सकते हो, लेकिन 
में अपनी भोर से तो नमिराज की ही तरह तुम से भी यहो कहददी 
हूँ, कि एक द्वाथी के छिए भाई-भाई का भापस में युद्ध करना भौर 
मनुष्यों का रक्त बह्ना, सबंथा अनुचित है। नमिराज ने। मेरे 
इस कथन को स्वीकार करके युद्ध स्थगित कर दिया है। वह, 
तुम्हारी प्रतीक्षा कर रहा होगा । 

सती का कथन समाप्त होने पर, चन्द्रयश कहने छगा, कि 
अब तक सुमे यह ज्ञात न था कि मेरे कोई भाई है, इसलिए में, 
अपने आपको भआ्रातृह्दीन और अभागा मान कर खेद किया करता 
था तथा सोचा करता था, कि झुमे किस पाप के कारण आाह-हीन 
होना पड़ा है! आज यह जान कर, कि नमिराज मेरा छोटा भाई है, 
मेरा वह खेद मिट गया तथा सुमे झत्यन्त आनन्द हुआ है। ऐसी 
दृशा में, भव मैं नमिराज से युद्ध क्‍यों करूँगा ! हाथी तो क्या, 
यदि वह मेरे प्राण लेने को भी उद्यत दो जावे तब भी, में उसके 


| र३५ 


'! विरुद्ध शस्त्र नहीं उठा सकता । आपने, जन्म देकर और पाछ- 
“ पोष कर तो मुझे अपना ऋणी बनाया ही था, लेकिन झुमे! भाई- 
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| 
: बाला बनाकर, आपने मेरा बहुत उपकार किया है। इस उपकार 
' ैहिए, मैं आपका महान्‌ ऋणी हूँ । अब में नमिराज के पास 
, गाता हूँ। सातुज लौठ कर, आपका दशन एवं आपको वन्द्न 
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; सारिक छोगों के लिए, 'भाई! शब्द बहुत दह्वी प्रिय 

होता है और जिसका वाचक शब्द प्रिय है, उसऊा 

वाच्य व्यक्ति या पदायथ प्रिय हो, यह स्वाभाविक है। इसके 

अनुसार भाई भी बहुत प्रिय होता है। संसार में जितने मी 

बड़े स्नेह हैं, आाठस्नेह भी उनमे से एक है। बड़े-बड़े छोगो का 

कह्दना है, कि संसार में दूसरे स्नेही सम्बन्धियों का मिलना उतना 

कठिन नहीं है, जितना कठिन भाई का मिलना है। तुझसीदासजी 
ने, रासायण में राम के मुख से कदछाया है-- 

सुत बित नारि भवन परिवार, 


होहि जाहि जग बारहिवारा । 
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अस विचारि जिय जागहु ताता, 
मिलइ न जगत सहोदर श्राता ॥ 
धर्धाव--( सूछिंत लक्ष्मण से रामचन्द्रजी कहते है ) संसार में, 


पुत्र, धन, त्ली भौर घर परिवार तो बार-बार मिलते तथा जाते है, लेकिन 
पहोदर भाई का सिलना कठिन है, यह जानकर तुम जागो । 


इस तरह, रामचन्द्रजी ने भी भाई का मिलना कठिन बताया 
है। वैसे तो, 'भाई! शब्द और भाई का सम्बन्ध प्रिय होने से, 
व्यवहार में भी एक दूसरे को भाई कहते हैं, लेकिन इस शब्द के 
साथ ढगा हुआ स्नेह-सस्बन्ध बहुत कमर जगह देखने में आधेगा 
धौर जहाँ भ्राद-सस्वन्ध का पूरी तरह पालन किया जाता है, इस 
पत्यलोक में भी, वहाँ स्वर्गीय सुख देखने में आवेगा । भाई का 
सम्बन्ध किस तरह निभाया जाता है, या किस तरह निभाना 
धचित है, उसके छिए रास, लक्ष्मण और भरत का अश्राठ्स्नेह 
भादश माना जाता है। राम ने, अपने भाई भरत के छिए, 
पते अधिकार का राज्य ही त्याग दिया था। लक्ष्मण, अपने 
भाई राम के स्नेहाधीन हो, राजसी सुख त्याग राम के साथ वन 
गये थे और भरत ने, यद्ट जान कर बहुत दुःख किया था, कि 
रप मेरे ही हिये वत गये हैं. तथा उनने, राम को छौटाने का 
हहुत प्रयत्ञ किया था और वह प्रय्ष असफछ होने पर, उनने 


प़्क्ी ओर से ही राज-काज चछाया था एवं राम के छौदने 
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पर, राजपाट उन्हें सोंप दिया था। मतलब यह, कि आह-सस्दन्ध 
बहुत स्नेहपूण द्ोता है और उसे निभाने के छिए, अधिक से 
अ्रधिक स्याग एवं औदा्य की आवद्ययकता है । 

जब भाई का ऐसा सम्बन्ध है, तब भाई का मिलना ऊैसा 
सुखद होगा | और वह भी ऐसे भाई का मिलना, जिसे पहले 
देखा नहीं है तथा जो आठ-सम्बन्ध ज्ञात न होने के कारण, 
प्राणघातक शजन्नु बना हुआ था । राणा प्रताप का भाई शक्तसिह 
राणा प्रताप का शत्रु बनकर, अकबर की सेना के साथ राणा 
प्रताप से युद्ध फरने के छिए आया था। लेकिन जब शक्तसिंह 
ने, प्रताप को आहत एवं प्रताप के प्राणों को संकट में देखा, 
तब वह शज्ुता त्याग, प्रताप की रक्षा को दौड़ पड़ा तथा प्रताप 
का पीछा करनेवाले शत्रुओं को मारकर, प्रताप से मिठा। उस 
समय, दोनों भाइयों को कैसा दृष हुआ होगा ! उस दृप से भो 
अधिक हृष, चन्द्रयश और नमिराज को उस समय हुआ होगा, 
जब वे आपस में मिले होंगे । राणा प्रताप और शक्तसिह को, 
मिलने पर जो आनन्द हुआ था, उससे अधिक आनन्द चन्द्रयश 
ओर नमिराज को होना स्वाभाविक भो है। क्योंकि, चन्द्रयश तथा 
नमिराज का पक दूसरे को देखना तो दूर रद्द, वे दोनों यह भी 
नहीं जानते थे, कि हमारे कोई भाई है । वे, स्वयं को आरठद्वीन 
मानते थे | इसके विरुद्ध राणा प्रताप और शक्तसिंह, दोनों भपने 
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छिए यह जानते थे, कि हम भाई हैं । चन्द्रयश एबं नमिराज 
को लपता अ्रात-सस्बन्ध, उनकी माता सती सुत्रता द्वारा ज्ञात 
हुणा था। यह सम्बन्ध ज्ञात होने पर, दोनों भाई किस तरह 
मिले और अआ्राठ-सम्बन्ध को विशाछता देने के लिए केसा त्याग 
किया गया, भादि बातें इस प्रकरण से ज्ञात होंगी । 

सती सुप्नता का कथन छुनऋर, चन्द्रयश, सतो के लिए ठहरने 
आदि को व्यवस्था कराकर, नमिराज के पास जाने को चढा। 
उस समय, उसके हृदय में भ्रत्यन्त हषे धा। सुदशनपुर की 
प्रजा भो, युद्ध मिटने और नमिराज तथा चन्द्रयश्ञ में भ्रात-सम्बन्ध 
है यह जानने फे कारण, बहुत आनन्दित थी । चन्द्रयश के साथ, 
राजपरिवार एवं नगर के अनेक प्रतिष्ठित छोग भी, नमिराज का 
स्वागत करने की सामग्री लेकर चले । 

उघर, सती के पास से छौट कर नमिराज ने सेना फो, युद्ध 
स्पगित रखने की भाज्ञा दी । वह, इस बात की प्रतीक्षा करने 
ढगा, कि देखें, सुदशनपुर का द्वार खुछता है या नहीं और 
पन्द्रयश आता है या नहीं । सहसा उसने देखा, कि सुदशनपुर 
का द्वार खुछ रहा है. तथा उसमें से, बहुत आदमी बाहर निरुछ 
रहे हैं। यह देखने के कुछ ही देर पश्चात्‌, उसको यद्द समाचार 
म्िछा, कि चन्द्रयशा आपसे मिलने के लिए आ रहा है। यह 
देख-सुनकर, ममिराज, बहुत ही प्रसन्न हुआ और अपने सामन्तों 
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सद्दित, चन्द्रयश की अग॒वानी के लिए चछा। साथ ही, उसने 
विश्वासघात न हो, यह सोचकर-अपनी सेना को, सावधान रहने 
फी श्ाज्ञादी। 

इधर से, चन्द्रयश जा रहा था और उधर से, नमिराज भा 
रहा था। दोनों का, सुदशनपुर तथा नमिराज के शिविर के मध्य, 
समागम हुआ । दोनों जब समीप हुए, तव नमिराज, चन्द्रयश 
के पेरों पड़ा । 'चन्द्रयश ने भी, नमिराज को तत्लुण भपनी छाती 
से लगा लिया । उस समय, दोनों ही के हृदय में अपार हप था 
ओर दोनों हो को आँखों से, दर्पाश्र॒ गिर रहे थे । दोनो भाइयों 
का दृष मिलन देख कर, सुदशनपुर की प्रजा तथा नमिराज की 
सेना आननिदित होती हुई जयजयझार करने छगी। 

हर्षावेग कम होने पर, नपिराज, युद्ध एवं अपने बढ़े भाई 
चन्द्रयश के वास्ते कहे गये कटु शब्दों के लिए, स्वय॑ को अपराधी 
मान कर, चन्द्रयश से भपराध क्षमा करने की प्राथना करने छगा। 
दूसरी ओर चन्द्रयश, स्वयं को अपराधी बताकर कहने छगा, हि 
तुम्हारा कोई अपराध नहीं है। ठुमने अपनी ओर से तो, मेरे 
पास यही प्रस्ताव भेजा था कि हाथी देकर प्रेमसम्बन्ध जोड़ 
लिया जावे, परन्तु उस प्रस्ताव को, मेंने ही ठुकराया ओर तुम्दारा 
हाथी तुम्हें छौटाने के बदले, तुम्हारे लिए कठोर एवं अपमानपूण 
शब्द कहे । मेरे इस तरह के व्यवद्वार से, यदि ठुम्द्वारा रक्त ग़म हो 
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जावे श्रौर तुम सुझ्न पर चढ़ाई कर आओ, तो यह बात, एक क्षत्रिय 
फ्रे लिए भरवाभाविक नहीं है। इस प्रकार, अपशध तुम्द्दारा नही, 
डिन्तु मेरा है । तुम्हारे छिए क्षमा भाँगने का कोई कारण नहीं है, 
क्षमा तो में माँगता हूँ । 


दोनो भाई, इस तरह अपना-अपना अपराध मानकर, एक दूसरे 


छ' पे क्षमा सोंगने छगे। जहाँ प्रत्यक व्यक्ति अपना अपराध मानता है, 


दहाँ किसी प्रकार का कलह नहीं रहता, किन्तु प्रम और आनन्द ही 
रहता है। कछू६ तो वहीं है, जहा दूसरे को अपराधी बताया जाता 
ह तथा स्वयं को निरापराधी माना जाता है। इसके लिए, राजा भोज 
के समय को एक घटला सी प्रसिद्ध है, जो इस प्रकार है । 

राजा भोज के नगर मे, एक गरीब ब्राह्मण रहता था। उसके घर 
में, वह, उसकी साता और उसको पत्नो, ऐसे सब तीन व्यक्ति थे। वह्‌ 
त्राष्तण, भीख साँगने को बुरा मानता था, परन्तु आजीविका का कोई 
दूसरा साधत्त न था, इसलिए यदि बिना माँगे ही कोई छुछ दे देता 
था, तो वह ले लेता था और उससे अपना काम चलाता था| 

एक दिन, वह ब्राह्मण, सव जगह बहुत धूमा, परन्तु उसको 
दिसी ने कुछ नहों दिया । दिन भर भटक कर, सन्ध्या के समय 
पह अपने घर आया । वह, भूखा भो वहुत था तथा थक भी 
हुत गया था। घर आकर, उसने अपनी पत्नी से कहा, कि 
शज मुझे कहीं से छुछ मी प्राप्त नहीं हुआ है । मटकने के 

३२ 
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कारण, में बहुत थक भी गया हूँ और मुमे, भूख भी बहुत छगी 
है। इसलिए, कुछ खाने को द्वो तो मुझे दो । ब्राद्मणी भी, दिन 
भर से भूखी थी। जब उसने पति से यह सुना, कि भाज कुद् 
नहीं मिला है, तब उस्रे निराशा भो हुई और क्रोध भी हुजा। 
उसने, पति के कथन के उत्तर में कद्दा, कि मेरे पास क्या है, 
जो में तुम्हे दूँ । यदि कुछ छाये होते तथा फिर मुप् से देने का 
कहते, तब तो ठीक भी था, छेकिन छाने को तो कुछ नहीं और 
मुक्ष से कहते हो, कि खाने को दो ! में, क्‍या क्रिस्ी के यहाँ 
चोरी करने जाऊँ। ब्राद्षण ने कहा, कि में नित्य जो कुछ छाता 
हैँ, वह तुम्हे सोंप देता हैँ । ग्रृद्दिणी का कत्तव्य है, कि वह, घर 
में आई हुई वस्तु में से कुछ आगे के लिए बचा रखे, जिसमें 
समय असमय पर भूखा न रहना पड़े । तुमको इस कत्तेव्य 
का पाछन करना चाहिए था, जो नहीं किया और उल्टा कड़ा 
जबाब देती द्वो ! ब्राह्मणी ने कद्दा, कि आज तक कभी इतना 
अज्न घर मे छाये भो थे, कि एक भी बार पूरो तरह पेट भर 
जाता ९ यदि नहीं, तो में बचा कर कहाँ से रखती | तुम्हारी 
तरह के छोग जो अपनी पत्नी को पेट भर भन्न भी नहीं दे सकते 
विवाह करके, पत्नी का जीवन कष्ट में क्‍यों डालते हैं ! 

ब्राक्षण और आ्ध्यमणी मे, इसी तरह को बातें होते-होते, झगड़ा 
दो गया। पहले तो बातों तक ही झगड़ा रहा, परन्तु फिर, त्राक्षण 
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क्रद्ध होकर त्राह्मणी को पीटने छगा। ब्राह्मणी, रोने चिछ्लाने छगी तथा 
कहने लगी, कि मेरे को खाने के लिए देना तो दूर रद्दा, उल्टे मुझ 
से खाने को माँगते हैं. और इसके लिए पीटते हैं, आदि । ब्राक्षणी 
का रोना सुतकर एवं ब्राह्मण द्वारा उसे पीटी जाती देख कर, 
पुलिस ने, व्राह्मणी को त्राकह्मण से बचाया तथा पत्नी को पीटसे के 
भपराध में, ब्राह्मण को पकड़ ढिया। पुछिस द्वारा पकडा जाने के 


/ पश्चातू, त्राह्मण अपने सतत में पश्चात्ताप करने छगा । बहू अपने 


मन में कहने छगा, कि मेने पत्नी को पीट कर घहुत घुरा किया । 
मेरा यह कत्तेज्य है, कि में पत्नी का पालन पोषण करूँ। मैंने भपने 
एस कत्तेब्य का सी पाछृत नहीं किया और पत्नी को पीटा, यह 
मेरा अपराध है। छ्लुधा के दुःख तथा क्रोध के आवेश में मेने, यह 
अनुचित काय कर तो डाछा, लेकिन अब मुमे बात सम्दाछ लेती 
घाहिए। बात, बढ़ने न देनी चाहिए । 

ब्राह्मण को, न्यायालय मे उपस्थित किया गया। ब्राह्मण ने, 
न्यायाधिकारों से कहा, कि मेरे मामले का निणय, मद्दाराजा भोज 
ही कर सकते हैं। वे, मेरे अपराध के लिए मुभे जो दण्ड देंगे, 
ससे में सह स्वीकार करूँगा, परन्तु दूसरे से में इस सम्बन्ध में 
१८ नहीं कह सकता । न्यायाधिकारों तथा पुलिस अधिकारी ने, 
शक्षण से बहुत क॒द्दा सुना, लेकिन त्राह्मण अपनी द्वी घात पर 
पद रहा। अन्त सें, उसे राजा भोज फे सन्मुख उपस्थित किया 
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गया । पुलिस-अधिकारी ने, राजा को, त्राह्मण का अपराध सुनाया 
और कहा, कि इस ब्राह्मण को, इसकी 5च्छानुसार आपके सामने 
उपस्थित किया गया है, अतः आप इसे उचित दंड दीजिये, जिसमे 
भविष्य में कोई पुरुष अपनी पत्नी के साथ मार-पीट न करे। अधिकारी 
द्वारा ब्राह्मण पर छगाया गया अभियोग छुन कर, राजा भोज ने, 
ग्राक्मण से कहा, कि कद्दो ब्राह्मण, तुमने अपनी पत्नी को पोटा या 
नहीं ? और पोटा, तो क्यो ? राजा के प्रश्न के उत्तर मे, ब्राह्मण 
ने कहा, कि मद्दाराज, में श्राह्मण नहीं, किन्तु चाण्डाड हूँ । मेरे 
में से, त्राह्षणोचित अदिसा, क्षमा आदि सदगुण निकल गये और 
इनके स्थान पर, चाण्डालोचित क्रोध, निर्देयता आदि दुगुण आगये, 
इसी से तो सुझे आपके सन्मुख उपस्थित ही किया गया है। 
इसलिए आप, मुमे ब्राह्मण नहीं किन्तु चाण्डा कहिये | त्राह्मण 
के कथन के उत्तर में, राजा ने कद्दा, कि त॒म्दारा कथन ठीक है, 
लेकिन मेरे को तो चाण्डाढ का भी न्याय करना होता है । इस 
लिए यह बताओ, कि तुमने अपनी पत्नी को क्‍यों मारा । ताह्मण 
कहने छगा, कि महाराज, सुनिये-- 
अम्बा तुष्यति न मया न साह्लुशया, 
सामपि न अम्बया न मया | 


अहमपि न तथा न तया, 
बहू राजन कस्य दोपोयम्‌ ॥ 
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अर्धाव--मेरे घर मे तीन व्यक्ति है। में, सेरी माता और मेरी 
पत्नी । मेरी साता, सुस्ते कभी सन्तोष नहीं ठेती । बह, मेरे लिए मीठे 
ग़ब्द भी नहों घोलती, किन्तु जब भी बोलती है कट्ठु शब्द ही । वह, 
मेरे ही प्रति नही, किन्तु सेरी पली के प्रति भी ऐसा ही व्यवहार करती 
। है। इसी प्रकार, सेरो पत्नी भी, सेरी माता की सेवा सुश्रपा करना या 
उसकी भाज्ञा सानना तो दूर रहा, मेरी माता को कट्टु शब्द ही कहती 
ह। उससे, सधुर शब्द तक नही कहती । मेरी सौँ या मेरी पत्नो हो 
ऐसी हों, यह बात नहीं है, किन्तु में भी, माँ और पल्नी दोनों ही के प्रति 
ऐसा ही व्यवहार रखता हूँ। किसी को भी सन्तुष्ट नहीं रखता । और 
मेरी पत्नी का मेरे प्रति कैसा व्यवहार रहता है, इसके लिए तो मे, 
भापके सनन्‍्मुख अभियुक्त बन कर खड़ा हुआ ही हैँ । अद्य राजा, भाप 
ही बताइये, कि इसमें किसका दोष है भोर आप जिसका ठोप मानते हों, 
उसे 5ण्ड दीजिये । 
राजा भोज ते, त्रान्‍्ण के कथन पर विचार किया और 
भेंदरों को बुछाकर उसे आज्ञा दी, कि इस ब्राह्मण को एक सहस्र 
खणुद्रा दे दो । मंडारी ने, सब बातें जानकर राजा से कहां, 
कि पत्नी को पीटने के कारण इस ब्राह्मण को एक हजार स्वर्ण 
मुद्रा दी जाने पर, वेचारी स्त्रियों की तो दुर्गति हो हो जावेगी ! 
धापसे हजार झुहरें प्राप्त करने के छिए, बहुत से पुरुष, अपनी 
भपनी पढ़ो को पीट कर आपके पास हजार मुहर लेने को भा 
पुँचेंगे । राजा ने, भण्डारी का कथन सुनकर उससे कहद्दा, कि 
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तुम केवल ऊपरी बातों को हो देख रदे हो, वास्तविक बात नहीं 
देखते । दण्ड उसी को देना चाहिए, जिसका अपराध हो। जिस 
अपराध के कारण इसको मेरे सामने उपस्थित किया गया है, 
उस अपराध का कारण है. द्रिद्रता। उस दरिद्रता को दण्ड न 
देकर इसे दण्ड देना, अन्याय है और ऐसा करने से, अपराधों 
को परम्परा भी घढ़ेगी । क्‍योंकि, अपराधों का कारण तो बना 
ही रहेगा, जिससे यह ढंड भोग कर फिर अपराध करेगा। इस 
डिए उस दरिद्रता को ही दंड क्यों न दिया जावे, जिसके कारण 
इसके यहाँ कलह रहता है ! राजा का काम है, कि प्रजा की 
द्रिद्रता मिटावे, जिससे प्रजा अपराध न करे । यदि राजा होकर 
भी, में, राज्य का कोष प्रजा की द्ररिद्रता मिटाने के लिए खुला न 
रखें , तो फिर में राजा किस काम का | में, इस ब्राह्मण को 
हजार मुहरें इसलिए नहीं दे रहा हूँ, कि इसने पत्नी को पीटा है, 
किन्तु इसको द्ररिद्रता मिटाने के लिए दे रहा हूँ । यदि इसका 
उदाहरण लेकर, कोई सम्पन्न व्यक्ति अपनी पत्नी को पीटेगा, तो 
वह्द मुझ से दण्ड पावेगा, लेकिन यदि कोई व्यक्ति दरिद्रता के कारण 
ऐसा करेगा, तो उसकी दरिद्रता मिदाना, मेरा कत्तव्य दी है । 
राजा का कथन सुनकर, भंडारों तथा अन्य सब छोग प्रसत्र 
हुए। भण्डारी ने, प्राह्मण को एक सहस्त स्वणनमुद्रा दे दीं। 
राजा ने ज्रोह्मण से कटद्दा, कि जिसका अपराध था, उसे मेने 
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दण्ठ दिया है। अब, सावधानी रखना और जिसने दण्ड पाया 
है, उसको फिर अपने यहाँ मत आने देना । राजा का फथन 
शिरोधाय्य करके, त्राह्यण, राजा को आशीवोद देता हुआ अपने 
घर को चछा। उसके घर मे, उसकी पत्नी तथा उसकी माता में 
याती सासू-बहू में झगड़ा हो रहा था। सासू, बहू को दोष 
देकर कहती थी, कि मेरे भूखे छड़के से यदि तुमने क्रोध-भरी 
बातें न कीं होतीं, किन्तु सीठो बातें कहीं होतीं, तो क्षगडा क्‍यों 
होता और उसे शान्तिरक्षक ( पुलिस ) क्यों पकड़ ले जाते! अब 
उसको, न सालूम क्या दण्ड भोगता पड़ेगा । दूसरो ओर बहू, 
अपनी सासू को दोष देती हुई कह रही थी, कि तुमने ऐसा 
मतकमाऊ पुत्र क्यों जन्मा ! जब तुम्दारा पुत्र मेरा पेट भी 
नहीं भर सकता, तब उसके साथ मेरा विवाह क्‍यों किया! तुमने 
ऐसा बेटा जन्म्रा जो मुझे खाने को देने के बदछे और पीटता है, 
इसलिए सब अपराध तुस्द्वरा द्वी है । 

सासू बहू, इस तरह एक दूसरी को दोष देकर श्गढ़ा कर 
रहीं थीं, इतने ही में, उनने, गठरी लिये हुए ब्राह्मण को 
भाते देखा। ब्राह्मण के पास की गठरी देखकर, दोनों का झगड़ा 
बन्द हो गया और सासू यह कहती हुई उठने छगी, कि-मेरा 
भूखा बेटा भार लेकर आ रहा है, में जाकर उसका भार ले ढेँ ! 
खड़ी होती हुई सासू से बहने कहा, कि आप ठदरिये, में 
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जाती हैं। आप बुद्धा हैं, इसलिए आपसे भार न उठेगा। मामू 
ने कहा, नहीं बहू, तम कष्ट न करो, मुझे द्वी जाने दो। सार 
के कारण, तुम्दारा शरीर व्यथित हो रहा होगा | बहू, ने उत्तर 
दिया--नहीं, पति के हाथ की ऐसी मार दुःख नही देती है, 
किन्तु आनन्द देती है। कहावत हो है, कि पति के हाथ की 
मार और घी की नाल बराबर द्वोती है ! 

इस तरह कहती हुईं बहू, अपने पति के सन्मुख गई तथा 
पति से गठरी लेने छगी । पति ने उससे कहा भी कि रहने दो, 
कष्ट न करो, मेंने तुम्हे बहुत पीड़ा दो है आदि । 'परन्त पत्नी नहीं 
मानी; किन्तु उसने पति से यह कह कर गठरी ले ही छी, कि 
आप भी भूखे हैं, आपको भी कष्ट हुआ है, आदि । 

बहू, गठरी लेकर घर मे आई । गठरी की मुहर देखकर, 
सासू बहू बहुत ही असन्न हुईं । ब्राक्षण की माता, आँखों से 
आँसू गिराती हुईं कहने छगी, कि--'मुझ पापिन ने अपने पुत्र के 
प्रति कभी अच्छा व्यवहार नहीं किया, किन्तु सदा ही दुवोक्‍्य 
कहे। लेकिन पुत्र कैसा सुपुत्र है, कि जो मेरा दुव्यवहार सहकर 
भी मेरे साथ हो रहता है ।” वह, अपने पुत्र से कहने छगी, कि 
बत्स, मैंने बहुत अपराध किया है। मेरा अपराध ज्ञषमा करो | 
माता के इस कथन के उत्तर मे, वह ब्राह्मण हाथ जोड़कर कहने 
छगा, कि जननी, आपने कोई अपराध नहीं किया है, भपराध 
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मैंने किया है। आपकी तो, सुझ पर सदा हो दया रही है। में 
ऐसा भभागा हैं, कि कभी आपको पेट भर भोजन भी नहीं दे 
सका और न कभी आपका सस्पतान ही कर सका; किन्तु आपको 
सदा हो असन्तुष्ट रखा । फिर भो आपकी कैसी कृपा है, कि 
आपने मुझ जैसे कुपुन्न को भी घर से ही रहने दिया, घ्र से 
नहीं निकाछा । 

माता और पुन्न में इस तरह की बातें हो रही थीं, इतने ही 
में बहू कहने छगी, कि आप दोलों का फोई अपराध नहीं है, 
अपराध तो सेरा है। से हो अभागिन हूँ । भाज, मार खाकर 
दुर्भाग्य भाग गया है, इसीसे सब आनन्द हुआ है । पत्नी के इस 
कथन के उत्तर सें, ब्राह्मण ने कह्दा, कि प्रिये | तुम दुभागिन नहीं 
हो । तुम तो सद्भागिन ही हो, परन्तु मुझ दुभोगी के साथ होने के 
कारण कष्ट पाती रह्दी हो। जो हुआ सो हुआ, भब अपने को, भविष्य 
में कलह न करने के लिए सावधान रहना चाहिए और उस राजा 
भोज की जय मताती चाहिए, जिसने कछह फा कारण दरिद्रता फो 
पहचान कर, उसे दण्ड दिया है । 

सतलव यह, कि झगड़ा तभी तक रहता है, जब तक कि मनुष्य 
दूसरे दो अपराधी मानता है, दूसरे का दोष देखता है और स्वयं को 
निर्दोप तथा निरपराधी मानता और समझता है। जो छोग, दूसरे 


| दोष न देखकर प्रत्येक वात के लिए स्वय॑ को हो अपगधोी मानत्ते 
झ३ 
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हूं, उनसे, किसी के साथ कभी झगड़ा होता दी नहीं है, किन्तु सब 
के साथ प्रेम रहता है । चन्द्रयण और नमिराज में, इसो कारण 
कलह था, कि वे एक दूसरे को अपराधो मानते थे। जब 
दोनों अपने को ही अपराधी मानने लगें, तव कलह केमे रह 
सकता था ! 

समिराज और चन्द्रयण्न, अपना अपना अपराध मानकर, उ8 
दुसरे से क्षमा समाँगते थे । वात का अन्त णआता न देखकर, किसी 
बुद्धिमान ने दोनों से कह्दा, कि इस विषयक निर्णय का भार सती 
पर रखिये। वे बता देंगी, कि अपराध किसका है । इसलिए, सती 
की सेवा में चलना दी अन्छा है। बुद्धिमान का कथन उचित मान 
कर, दोनों भाई, सुत्रताजी सतो की सेवा में उपस्यित होने के लिए 
चल्े। साथ के छोग, ' महाराजा चन्द्रयरश ? ८ महाराजा नपिरोज' 
तथा दोनों की शह्भुता मिटाकर, दोनों में आद-प्रेम करानेवाडी 
८ महासती सुत्रताजी _ को जय बोलते जाते थे। इस प्रकार हर्षात्घाह- 
पूरक, चन्द्रयश और नमिदराज, सत्र छोर्गों के साथ, महासती 
सुन्नताजी की सेवा में उपस्थित हुए। उस [समय, नगर में अप 
शानन्द छाया हुआ था | सब छोग यही कद रहे थे, कि भी 
कैसा घमासान युद्ध दोने वाछा था और नगर निवासियों पर ऊर्स 
महान आपत्ति आनेवाली थी ! परन्तु मद्दासतीजी की #पा से 
बह आपत्ति टछ गई और यह आनन्द हुआ है । 


|| 


हा 
नं 
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चन्द्रयश, नमिराज एवं उसके साथ के सब छोग, सती फो 
बत्द्त करके, सती के सन्पुख बेठ गये । चन्द्रयश, द्ाथ जोड़कर 
सती सुन्नताजी से कहने छगा, कि इस समय आपने यहाँ पधार कर, 
एक प्रकार से सब छोगो को जीवन-दान दिया है। में और भाई 
नमिराज, परस्पर शत्रु बनकर, एक दूसरे के प्राण लेने को उद्यद 
थे। यदि आज आप न पधारी होतीं, तो हम दोनो, अपनी भावना- 
नुसार, एक दूसरे के प्राण छेसे का प्रयत्न करते और इसके छिए, 
भयंकर युद्ध होता तथा अनेकों मनुष्य हृताहत होते। लेकिन 
आपको दया से, वह विषधमय वातावरण अम्ृतमय बन गया है । 
मैने, अपनो सूखता से ही धन-जन नाशक युद्ध छेड़ दिया था । 
मुझे, अपनो इस भूछ के छिए, बहुत पश्चात्ताप है ओर यह विचार 
धेता है, कि यदि आप तल पधारीं होतीं, तों या तो भाई नमिराज 
मुझे सार डालते, या में इन्हे मार डाछता ठथा इस प्रकार, दूसरे 
रूप में उसी घटना की पुनराशृत्ति होती, जो हमारे पिता और 
पिठृव्य के बीच घटी थी । 

इस प्रकार कहते हुए, चन्द्रयश की आँखों से भाँधू गिरने लगे । 
नमिराज की आँखों से भो, भोँधू बह चले। सती सुत्नताजो दोनों 
को घैय देने के लिए कहने लगीं, कि-तुम छोगों को अब किसी 
प्रशर का दुःख, या पश्चात्ताप न करना चाहिए | तुम दोनों एक 
दूसरे के धन्रु बसे इसमे, तुम्द्दारा नहीं, किन्तु अज्ञान का अपराबव 
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था। छज्ञान के कारण ही त्‌म दोनों भाइयो ने युद्ध प्रारम्भ किया 
था, जिसमे बहुत से मनुष्यों का घमासान द्ोना स्वाभाविक था | 
भज्ञान के कारण, प्रारम्भ से तो युद्ध श्रिय छूगता है, परन्‍्त युद्ध 
का अन्त सदा ही बुरा हुआ करता | युद्ध में अनेकों मनुष्य और 
पशु मारे जाते हैं, रम्य प्रदेश ऊजड़ हो जाता है, बहुतसी ब्रियाँ 
विधवा तथा अनेक बालक अनाथ हो जाते हैं। इतना होने पर भी, 
दोनों पक्ष में स किसको विजय होगी, यद्द तो अनिश्चित रहता ही 
है। परन्तु जब अज्ञान और अहंकार का प्रकोप द्वोता है, तब इन 
धातों का विचार तक नहीं द्वोता, किन्तु दूसरी ही बातो का विचार 
होता है। यह बाव, तम दोनों अपने पर से ही देखों। यदि 
नमिराज का एक द्वाथी चला गया था, या चन्द्रयश ने ले लिया था, 
तो इसस न तो नमिराज गरीब हो सकता था, न चन्द्रयश घनवान 
हो सकता था । इसी प्रकार, उस एक हाथी के लिए युद्ध करने 
पर, युद्ध से होनेवाी हानि, ह्वाथी के मूल्य से कही बहुत अधिक 
होती । परन्त अज्ञान ओर अहंकार के कारण, यद्द बात, दोनो 
में से किसी के भी समझ में नहीं आई । दोनों द्वी इस बात से 
अज्ञान थे, कि दम दोनों में क्या सम्बन्ध है तथा दोनों ही को यह 
अहंकार था, कि मेरा द्वाथी वह कैसे रख सकता है, अथवा जिसे 
मैंने अपने बल से अधीन किया है, वह हाथी में उसको केसे दे 
सकता हूँ, जिसकी अधीनता से हाथी निकलछ भाया है, या जो एक 
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हाथी को भी अधोनता में नही रख सका है। इस तरह का 
अहंकार, अज्ञान के द्वी कारण होता है | इस प्रकार, तुम दोनों ने 
जो कुछ किया, वह अज्ञान के द्वी कारण। यदि तुम दोनों में भज्ञान 
न होता, तो क्या छोटे साई की वस्तु बड़ा भाई नहीं छे लेता है ! 
अथवा बढ़े भाई की गोद से बेठा हुआ छोटा भाई, धृृष्टता नहीं 
करता है ! क्‍या ऐसे छोटे कारण को लेकर, बड़ा भाई छोटे भाई 
को, अथवा छोटा साई बड़े भाई फो सार डालता है। लेकिन अज्ञान 
के कारण तुम छोगो को यह ज्ञात द्वी न था, कि हम दोनों 
आपस में भाई-भाई हैं । इसछिए ऐसा होना, स्वाभाविक हे । 
भनज्नान होने पर, ऐसा होता द्वी है। अब, जब कि अज्ञान मिटा, 
तद युद्ध भी मिट गया और तृम दोनों, शत्रु मिट कर भाई बन 
गये। इस अज्ञान फो मैंने नहीं मिटाया है, किन्तु ज्ञान ने मिटाया 
है। इसलिए तुम दोनों भाइयों का मिलना तथा युद्ध का मिटना, 
शान को आभारी है । अब तक उस हाथी को क्लेश का कारण 
मानता जाता रहा है, लेकिन अब विचार करो, कि हाथी का यहाँ 
अाना वलेश का कारण रहा, या हप का ! ह्वाथी, क्लेश का 
कारण तभी तक था, जब तक कि अत्ञान था। अजन्नान मिटते 
हो, वही द्वाथी, क्लेश कराने वाला होने के बदले, प्रेम कराने 
दाल्ा हो गया । इस प्रकार हाथी, या कोई दूसरा, छुश अथवा 
प्र कराने वाला नहीं है, किन्तु भज्ञान ही छेश कराने वाला है 
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भौर ज्ञान द्वी, छेश मिटाकर प्रेम कराने वाढा है। यदि तुम दोनों 
में अज्ञान न होता, तो युद्ध भी न होता भर ज्ञान न भाता, तो 
युद्ध भी न मिटता । जिस ज्ञान के प्रभाव से युद्ध मिटा है एवं 
तुम दोनों भाई-भाई हुए हो, उस ज्ञान को क्रधिक बढ़ाने पर 
तुम्हे ज्ञात होगा, कि संसार के समी जीव हमारे भाई हैं। जब 
तुम में, इस तरह का ज्ञान होगा और तुम संसार के सब जीवों 
को अपना भाई मानोंगे, तब तुम किसी भी जोब को दुःख न 
दोगे, किन्तु सब के साथ प्रेम का व्यवद्ार करोगे तथा इस तरह, 
सहज ह्वी ओत्मा का कल्याण कर सकोगे | इसलिए, अपने में से 
अज्ञान को सबंथा दूर करो । इसके छिए, ज्ञान-बृद्धि का प्रयतत 
करो । ज्ञान की जैसे-जैसे इद्धि होती जावेगी, भज्ञान भी वैपे 
ही वैसे मिटता जावेगा । जब पूर्ण ज्ञान हो जावेगा, अज्ञान 
सर्वथा नि.शेष हो जाबेगा, तब आत्मा जीवनमुक्त हो जावेगां। 
भव्य छोग, आत्मा मे रहे हुए क्षज्ञान को निःशेष करके, ज्ञानधन 
बनने के छिए ही संयम लेते हैं । वे सोचते हैं, कि जब तक मेरे 
में किचित्‌ भी अज्ञान है, तब तक संसार के क्रिसो न किसी जीव 
को, मेरी ओर से यत्किचित्‌ पीड़ा द्वोगी ही तथा जब तक मेरी 
ओर से किस्तो भी जीव को थोंडी भो पीड़ा होगी, तब तक मेरा 
संसार में जन्मना, मरना भी नहीं छूट सकता। इस विचार से 
दो, वे छोग, सांसारिक सु्खों को त्याग कर संयम में प्रवर्जित 
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होते हैं तथा संयम का पालन करते हैं। तम छोग, यदि 
एक दम से ऐसा नहीं कर सकते, तो धोरे-घीरे ज्ञान बढ़ाने एवं 
भज्ञान से निकलने का प्रयत्न करो, जिसमें बढ़ते-घढ़ते, कभी 
सवधा भज्ञान रहित हो सको भौर क्रिसी भी जीव से कलह न 
करना पढ़े । 
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व्य प्राणी, किसी भी बात, कार्य या पदार्थ से ज्ञात 

छेकर सांसारिक पदार्थों के स्वरूप को समझ जाते 

हैं। यह जान छेते हैं, कि आत्मा का इन सांसारिक पदार्थों से 
क्या सम्बन्ध है और यद्द जान लेने के कारण, वे समस्त सांसारिक 
सुख-बैभव को ढणवत्‌ त्यागकर जात्मा को भौतिक पदार्थों से 
सर्वथ सम्बन्ध-रहित करने के प्रयत्न में छग जाते हैं। वैसे तो 
प्रत्येक कार्य कारण से ही हुआ करता है, परन्तु निमित्त भो कार्य 
का एक कारण है। इसके अनुसार संयम लेने और भौतिक 
पदार्थों से सम्बन्ध रहित होने का प्रधान कारण तो ज्ञानावरणीय 
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तथा चारित्रावरणीय कम का ज्ञयोपशम्त ही है, लेकिन साघारणतया 
कोई निमित्त भी संयम लेने का कारण होता है। ऐसा निमित्त, 
किसी फे लिए बढ़ा होता है भोर किसी फे छिए छोटा । जिसके 
ज्ञानावरणीय तथा चारित्रावरणीय कर्म का अधिक क्षयोपशम 
हुआ है, वह तो किसो छोटे से निमित्त को पाकर ही संयम में 
प्रवज्ञित हो जाता है और जिसके ज्ञानावरणीय एवं चारित्रावरणीय 
कम का क्षयोपश्मम कम हुभा है, वह किसी बढ़े निमित्त के मिलने 
पर संचम छेता है। इसके विरुद्ध, जिसके ज्ञानावरणीय तथा 
चारित्रावरणीय का उदय है क्षयोपशम नहीं हुआ है उसके सामने 
केसे भी बढ़े निमित्त कारण आवें, उसको धाहे स्वयं तीथ्‌हुर भी 
समझावें वह संयम नहीं छे पाता । भगवान महावीर के उपदेश 
का भनाय छोर्गों पर कोई प्रभाव क्‍यों नहीं पड़ा, जब कि आये 
छोगों में से सहस्ों, छाखों मनुष्यों पर भगवान के उपदेश का 
उचित प्रभाव पढ़ा था! इसी से, कि अनायोँ के ज्ञानावरणीय, 
दशनावरणीय और मोह कर्म का उदय था और जिन पर भगवान 
पे उपदेश का उचित प्रभाव हुआ था, उन आयाँ के ज्ञानावरणीय, 
दशनावरणोय तथा चारित्रावरणीय कर्म का क्षयोपशम हुआ था | 
ह॒प प्रकार कर्म फे आवरण का जैसे-जैसे क्षयोपशम होता है, 
निमित्त कारण वैसे ही वैसे काय-साधक बनता जाता है । 


कमुक निमित्त ही संयम लेने का कारण है, यह नहीं कहा 
२७ 
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जा सकता । कोई निम्रन्थ प्रवचन का उपदेश सुनकर, कोई किसी 
व्यक्ति या पदार्थ को देखकर, कोई किसी घटना के कारण तथा 
फोई स्वयं ही तसवों का विचार करके संयम लेता है। अनाथी 
मुनि ने, शरीर में वेदना होने और संयमत्र की भावना करने पर 
शरीर की वेदना मिट जाने से संयम लिया था। समुद्रपाल ने, 
शूछी पर चढ़ने के लिए जाते हुए चोर को देख कर संयम लिया 
था। मेघकुमार शालिभद्र भादि ने, उपदेश झुनकर संयम डिया 
था। सेठ धन्नाजी ने, अपनी पत्नी सुभ्नद्रा की बात सुनकर संयम 
लिया था और इस कथा में आये हुए चन्द्रयश ने, सती सुप्रता 
द्वारा संयम का महत्व जान कर संयम लिया था। इस प्रकार 
संयम में प्रवर्णित होने के निमित्त कारण भिन्न-भिन्न होते हैं। 
नमिराज के लिए भी एक ऐसा निमित्त कारण हो गया था, जिससे 
उसने मिथिछा और सुदशनपुर का राज्य त्याग कर संयम लिया 
तथा मोक्ष प्राप्त किया । नमिराज के संयम लेने का निमित्त कारण 
क्या था, यह बात इस प्रकरण से ज्ञात होगी । 

सती सुप्रता का उपदेश सुन कर, चन्द्रयश नमिराज तथा 
अन्य उपस्थित छोग गदू-गदू हो गये । उस समय भन्य छोगों की 
भावना तो किसी सीमा तक ही रही, परन्तु चन्द्रयश की भावना बहुत 
उच्च हो गई । वह उठ कर कहने लगा, कि आज इन सतीजी की 
कृपा से जो आनन्द हुआ है तथा सतीजी ने जो उपदेश दिया है, उस 
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पर से में इसी निणेय पर पहुँचा हूँ, कि यह सब आनन्द संयम को 
आभारी है। यदि इस साताजी ने संयम न छिया होता और तब 
ये हम दोनों साधयों को शान्ति का उपदेश देती, तो हमारे हृदय 
पर यह जानते हुए भी, कि हस दोनों आपस में भाई-भाई हैं, सती 
के उपदेश का यथेष्ट प्रभाव द्वोता या न होता । इसके सिवा यदि 
इतने संयस न लिया होता, तो उस दशा में इन्हे यह भी पता न 
लगता, कि हम दोनों भाइयो में युद्ध हो रहा है। न ये युद्ध का 
कारण ही जान पाती । संयस छेने के कारण ही, इन्हे हमारे युद्ध 
तथा युद्ध का कारण ज्ञात हो सका और ये हमारा भज्ञान हटाकर 
युद्ध रोकने से समथ हुई । इस प्रकार, हम दोनों भाइयों का युद्ध 
भो संयम से मिटा है और मिलन भी संयम से हुआ है। माताजी 
ने भी, अभी संयम का बहुत मद्ृत्व बताया है, इसरे मेरे छुदय से 
संयम के प्रति आकर्षण हुआ है। इसलिए मैं, सुदशनपुर का 
राज्य भाई नमिराज को सोंप कर, संयम लेना चाहता हूँ । अब 
में अपने आत्मा का कल्याण करने में छगूँगा। जिस संसार मे 
अज्ञान भरा हुआ है तथा जिसमें इस युद्ध की तरह का भ्नथ 
होना बहुत सम्भव है, अब उस संसार-व्यवह्वार मे नहीं रहना 
चाहता । 

चन्द्रगशश का यह कथन सुन कर, नमिराज घवराया | वह 
उठ कर चन्द्रयश से कहते छगा, कि भाई, आप यह क्‍या कह रहे 
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हैं। आज द्वी तो मुके आपका दशन हुआ है और आज्ञ ही, 
भआप मेरे को त्याग रहे हैं ! में इस कारण भआनन्दित हुआ था, 
कि मुझे आह सुख प्राप्त हुआ है, में आाढ हीन नहीं रद्द, लेकिन 
आप तो भुझ से यह आनन्द छीनने की बात कह रहे हैं । में 
आपका छोटा भाई हैँ, इस कारण मेरे पर आपको दया तथा कृपा 
रखनी चाहिए, लेकिन भाप तो मुझ को छोड़ रहे हैं। और वह 
भी, मेरे सिर पर अधिक बोझ देकर ! मेरे सिर पर मिथिला के 
राज्य का बोझ है ही, फिर आप मेरे पर अधिक बोझ छादने का 
विचार केसे कर रहे है ! कदाचित आप, मेरे अपराध के कारण 
मुमे यह दण्ड दे रद्दे हों, तो इसके लिए, में आपसे दया की 
भिक्षा साँगता हूँ और प्राथना करता हूँ, कि आप, मेरे पर राज्य 
का अधिक बोह डालने, या मुझे अ्रात-हीन बनाने का दण्ड मत 
दीजिये। में, स्वयं को अपराधी अवश्य मानता हूँ तथा भाप से 
दृण्ह की याचना भी करता हूँ, लेकिन आप झुमे इस रूप में दण्ड 
न दें। आप, यदि मुमे आणान्त दण्ड देंगे, तो में उसे हषपू्वक 
स्वीकार करूँगा, परन्तु जो दण्ड आप मुमे देना चाहते हैं, वह 
दृण्ड मेरे छिए बहुत ही असह-थ है । इसलिए आप संयम लेने का 
विचार मत कीजिये। यद्यपि संयम को में भी अच्छा मानता हूँ, 
फिर भी, इसी अवसर पर आपका संयम लेना में उचित नहीं 
मानता । आप जब मुमे इस योग्य बना दें, कि मे दोनों जगह 
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का राज्य-भार सम्हाल सकूँ, दोनों जगह की प्रजा को सुख दे सकूँ 
एवं छव॑ में अभिमान अहंकार न रहने दूं, उस समय तो आपका 
संयम लेना ठोक भी हो सकता है, लेकिन अभी आपका संयप्त लेना, 
प्रयेक दृष्टि से असामयिक है । इस पर भी, यदि आप अपने 
हिए संयम्त लेना सामयिक मानते हों, तो में आप से यही निवेदन 
करता हूँ, कि आप सुझे; सत त्यागिये, किन्तु संयम में भी साथ 
लेकर अपनी सेवा का सुयोग प्रदान कीजिये | 

यह कहते हुए, नमिराज की आंखों से भाँछुओं की झड़ी छग 
गई । उपस्थित जलता पर भी दोनों भाइयों की बात-चीत का 
पहुत करुण प्रभाव पड़ा और सब छोगों को आँखों से आँपू निकछ 
पढ़े । उस समय, वहाँ का वातावरण बहुत द्वी करुण हो गया था | 
पन्द्रयश ते, ऑलू पह्दाते हुए नप्तिरज को साहस वंधाऋर उससे 
पद, कि-भाई, तुम इतने अधीर न होभो | क्षत्रिय के लिए, 
किसी भी कारण से इस तरद्द श्रधीर दो उठना उचित नहीं है । 
में दण्ड देने के लिए ही राजपाट त्याग रहा हूँ, परन्तु तुम्हे दण्ड 
ऐने के लिए नहीं, दिन्तु जो अपराधों है, उसको दण्ड देने के लिए । 
मेरी दृष्टि में, राजमुकुट अपराधी है, तुम अपरादी नहीं हो । 
श्वलिए से अपराधी राजमुकुट को त्याग रहा हूँ और इस प्रकार 
उसे दण्ड दे रहा हूँ । तुम यह कह सकते दो, कि जो राजमुकुट 
भपराधो है, उसे में केसे अपना सकता हूँ, तो इसके उत्तर में में 
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यह्दी कहता हूँ, कि सप्तय आने पर तुम भी राजमुकुट को त्याग 
देना, लेकिन तुम्हारे छिए अभी ऐसा करने का अवसर नहीं है। 
अभी तो तम्दारे छिए यद्दी उचित है, कि तम राजपाट का भार 
अपने ऊपर लेकर, मुझे संयस लेने और आत्म-कल्याण करने का 
अवसर दो | तम छोटे हो । छोटे भाई का यह कत्तव्य है, कि 
वह बढ़े भाई के सिर पर का बोझ स्वयं लेकर, बड़े भाई को आत्म- 
कल्याण के छिए भार-मुक्त कर दे । तुम, इस कत्तेज्य का पालन 
करने के समय कायरता न दिखाओ। रही तुम्हारे संयम लेने की 
बात, सो इसके लिए में कष्ट द्वी चुका हूँ, कि त॒म्दारे लिए भभी 
ऐसा करने का अवसर नहीं है । तुमने, न तो मेरी तरह संसार 
व्यवद्वार का भनुभव ही किया है, न संसार के दूसरे काय ही किये 
हैं। जब तुम ऐसा कर चुकों उथा उपयुक्त अवसर देखो, तब 
जिसे अधिडारी समझो उसे राजपाट सॉपकर संयम छे सकते हो । 
यदि तुम भी, अभी मेरे साथ द्वी संयम छोगे, तो प्रजा की रक्षा 
कौन करेगा ! इसके सिवा, जिस प्रजा की में रक्षा करता हूँ, उस 
प्रजा की रक्षा का भार अपने पर छेना और मुमे संयम लेने का 
अवसर देना, यह मेरी सेवा करना ही है। में, अब तक इस 
चिन्ता में ही था, कि राजपाट का भार किसको सोपकर, आत्म- 
कल्याण करने के छिए संयम छाँगा! इन माताजी की कृपा से 
तुम मिल गये और मेरी चिन्ता मिट गई । अब ठीक समय पर, 
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ठुम, राजपाठ का भार अपने पर लेना अस्वीकार करके विद्न न 
करो, किन्तु में तुम्हारा बढ़ा भाई हूँ, इसलिए मेरी आज्ञा मानकर, 
अथवा मुझे प्रसन्न रखते के लिए, या मेरा कल्याण हो इस इच्छा 
से, सुदशनपुर का राज्य स्वीकार करके, मेरे लिए संयम लेने का 
मांग साफ कर दो । 

चन्द्रघश के यह कहने पर, नमिराज अधिक कुछ न कह 
सका । वह, चुपचाप आँसू बहाता रहा। चन्द्रयश ने उसको 
धेये दिया और अधिकारियों को राष्याभिषेक की तय्यारी करने के 
लिए आज्ञा दी। चन्द्रयश का निश्चय सुनकर प्रजा बहुत घबराई 
वह घ॒न्द्रयश से प्राथना करने छगी कि आप हम लोगों फो मत 
त्यागिये, संयम सत छोजिये, आदि ! चन्द्रयश ने घबराई हुई 
और संयम न लेने की प्राथना करनेवाली प्रजा को एकत्रित करके 
उसे घैये देकर यह बताया कि प्रजा मे कैसी शक्ति है । प्रजा को 
उसकी शक्ति का भाव कराकर चन्द्रयण ने उससे कहा कि यदि 
प्रजा अपनी शक्ति का उपयोग करे, तो फोई भो राजा प्रजा का 
किंचित्‌ सी अद्दित नहीं कर सकता न प्रजा को दुःख ही दे सकता 
है। चाहे कोई राजा कैसा भी अन्यायी या क्र स्वभाववाला 
पर्यों नहो । यह तो अच्छा है, कि भाई नमिराज्ञ द्वी तुम्दारे 
णजा हो रहे हैं, जिन्हे इस राज्य से तथा तुम लोगों से पूरी तरह 
स्नेह हे, लेकिन कद(चित सती के न आने पर साई नमिराज, या 
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कोई दूसरा शत्रु मुझे पराजित करके यहाँ का राजा होता, और 
उस दशा में में तुम से अछग द्ोता, तब तुम कया करते। इसलिए 
तुम छोग अपनी शक्ति को समझ कर निर्भय होओ तथा मैंने तुम 
छोगों की जो सेवा की है, उसके बदले में मुझे आत्म-कल्याण 
करने का अवसर दो | मेंने अब तक तो तुम छोगों की सेवा की 
ही, अब भी में तुम्हारे सामने संयम का आदशे रखने रूप तुम्हारा 
सेवा करमे के लिए ही जा रहा हूँ। जत्र में तुम छोगों का 
द्वित चिन्तक हूँ, तब मुझे संसार व्यवद्वार में ही न फेंसे रहना 
चाहिए, किन्तु सांसारिक छुखों का त्याग भी करना चाहिए। 
राजा यदि संसार-व्यवह्यार में फंसा हुआ मरता है, तो उसकी 
प्रजा भी ऐसा ह्वी करती है ओर राजा यदि सांसारिक सम्पदा 
त्याग कर संयम लेता है तो उसकी प्रजा भी त्याग-भावना 
सीखतो है । क्योंकि प्रजा के लिए राजा का काय आदश होता 
है, तथा वह राजा द्वारा रखे गये आदश के भनुसार काये करने 
में आनन्द अबनुभव करती है। में, तम छोगों के सामने त्याग 
का आदश रखने के लिए ही जा रहा हूँ । में तम से दूर नहीं 
दवा हूँ, किनत त्याग के आदश के नाते तुम्हारे समीप ही हूँ । 
इसलिए तुम मेरे जाने से किसी प्रकार का दुःख न करके इस 
विचार से आनन्द मानो, कि दमारा राजा हमारे लिए परछोक 
साधन का आदश रखने जा रहा है | में जो त्याग कर रहा हूँ, 
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उसको देखकर तम लोग प्रत्येक समय इस बात का विचार रखो, 
कि जब हमारे राजा ने सारा राज-पाट द्वी त्याग दिया, तब हस 
छोटी-छोटी वस्तु के छिए आपस में कलह केसे करें ! 

प्रजा से इस तरह कह कर और उसे समझा कर, चन्द्रयश 
ते नप्तिराज से कहा, कि साई, राजा को प्रजा का पाछन किस 
तरह करता चाहिए, यह्द बात तुम सी प्रकार जानते हो। फिर 
भी, में तुम्हारा बढ़ा साई हूँ । सेरे छिए यह आवश्यक है, कि 
में अपनो ओर से, तुम्हे कुछ शिक्षा दूँ । इसलिए में, तुम से यह 
कहता हूँ, कि प्रजा का पुत्रवत पाछत करना, प्रजा को रुचि और 
मति जात कर, उसे सल्तुष्ट रखना तथा भ्रस्येक काये विचार-पू्वेक 
करना। जिस तरह मैंने, एक द्वाथी के लिए भरहकारवश युद्ध 
ठन दिया था और युद्ध के कारण द्वोनेवाले जन-संहार का कुछ 
भी विचार नहीं किया था, बैसो सूछ तुप्र भी मत करना । 

घन्द्रयश का यह कथन सुत कर, नमिराज का हृदय गदू मद 
हो डठा । उसकी ऑर्खों स आँसू गिरने छगे। वह, चन्द्रयश के 
पैरों पड़ कर रुँघे हुए कण्ठ से कहने छगा कि, पूज्य भ्राताजो, 
मरे लिए आप ऐसे भाई का मिलना जैसे सौभाग्य को बात है, 
दैम हो दुर्भाग्य की वात-आप ऐसे भाई की छत्र छाया से वंचित 
ऐेना है । छापने, मुझे जो कुछ समझाया है उसके कारण, में 
अधिक छुछ नहों कह सकता, डिन्त यही कह्दता हूँ, कि भापकी दी 
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है. 


हुईं अन्तिम शिक्षा रूपी सम्पत्ति, मैं सदा सुरक्षित रखूँगा, कभी 
विस्मृत न करूँगा और आपके पदचिह्ो पर चलने के लिए, निरन्तर 
प्रयक्नशील रहूँगा । 

नियत समय पर, चन्द्रयश् ने, सुदशनपुर का राज पाट 
नमिराज को सोंप दिया । नमिराज, मिथिलापुरो का राजा तो 
था द्वी, अब वह सुदशनपुर का भी राजा हुआ । राजा होकर, 
नमिराज ने सुदशनपुर की प्रजा को आखशासन दिया, तथा अपना 
यह निश्चय सुनाया, कि में मिथिला भौर सुदशनपुर को प्रजा में 
किसी प्रकार का अन्तर न मान कर, दोनो जगह की प्रजा को 
समान माूँगा तथा श्रजा एवं राजा के पारस्परिक सम्बन्ध के 
विषय मे, में, भाई द्वारा बताई गई नोति का अनुसरण करके, 
उलके पद्चिहो पर ही चल्ंगा। 

नमिराज को राज पाट सोप कर, चन्द्रयश ने, पंचमुष्टि छोच 
करके संयम स्वीकार किया। चन्द्रयश, मुनि हुए उस समय, 
नमिराज एवं प्रजा की आँखों से चन्द्रयश के वियोग दुःख के 
कारण, आँसू गिर रहे थे । चन्द्रयश मुनि ने, सब को संयप्त का 
महत्व समझाया । यह करके और सब को घेय देकर, चन्द्रयश 
मुनि, वन में जाने के लिए तेयार हुए। उस समय, उनकी माता 
सती सुत्रताजी ने उनसे कहा, कि द्वे मुनि, जन्म-सम्बन्ध से तो 
आप मेरे पुत्र हो, लेकिन संयम के सम्बन्ध से दम साध्वियों के 
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आचाय हुए हो । इसलिए, से, आपसे अधिक कुछ नही कह 
सकती, फिर भी इतता तो अवश्य कहूँगी, कि मेरा सार प्रयत्न 
सफछ हुआ है ओर आपने संयम लेकर पारस्परिक कलछट्ट का मूछ 
हो नष्ट कर दिया है। सती सुब्रताजी के इस कथन के उत्तर मे, 
चन्द्रयश मुनि कहने लगे, कि आप, शाझ्ष के वचनों को दृष्टि मे 
रख कर सुझे चाहे आाचाय मानें, लेकिन वास्तव मे, मेरी गुरुनी 
तो आप ही हैं। आपने, मुझे जन्म देकर तथा पाछ पोष कर, 
मेरर हृहछौकिक कल्याण किया है, एवं अज्ञान मिटा कर मरा 
पारलौकिक कल्याण भी किया है। इस तरद्द आपने, माठृकत्तंव्य 
का पूरी तरह पारूत करने के साथ ही, माता ओर पुत्र के सम्बन्ध 
फो भी पूरी तरह निभाया है । माठ॒कत्तव्य का, पूरी तरह पालन 
करनेवाली माता वही है, जो अपने पुत्र का इहछोकिक कल्याण 
भी करे तथा पारछौकिक कल्याण भी करे। आपने, मेरे प्रति इस 
कत्तव्य का पाठन किया है, इसछिए में आपका चिरऋणी हूँ । 
चन्द्रयश मुनि, वन के लिए चल पड़े। बन में जाते हुए 
पन्द्रयश मुनि को बन्दन नमस्कार करके, नमिराज आदि सब 
छोग नगर को छौट आये। सब छोगों के हृदय पर, पन्द्रयश 
मुनि के त्याग का बहुत प्रभाव धा। जहा-तहाँ छोग यद्दी कद्दते 
थे, कि सनुष्य-जन्म पाना उसी का सफल है, जो संसार के प्रप॑च 
से निकाछू कर, संयम लेता है और जन्म-मरण से छटने का प्रयत्र 
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करता है। नमिराज के हृदय पर भी, अपने बढ़े भाई द्वारा किये 
गये त्याग का, बहुत प्रभाव पड़ा था। वह भी, छपने मन मे 
यह्दी सोचता था, कि जिस विज्ञाल राज्य को, भाई ने तृण के 
समान त्याग दिया है, वह भाई द्वारा त्यागा हुआ राज्य पाकर, 
मेरे मन में किसी प्रकार का अभिमान न आ जावे | में, अन्याय 
अत्याचार न करने लग ! 

सती सुप्रताजी भी, अपनी गुरुनी को सेवा में उपस्थित 
हुईं। उनने, अपनी गुरुती को बन्दन-नमस्कार करके उसमे 
प्राथना की, कि--आपकी कृपा से, युद्ध मिट गया और सब 
शान्ति दो गई है। सती सुत्रताजी ने तो अपनी गुरुनी से इतना 
द्दी कहा, लेकिन उनके साथ की दूसरी सती ने, गुरुनी को 
आयद्योपान्त सब दृत्तान्त सुनाकर यह बताया, कि सती सुब्रताजी 
ने, अपनी वाणी द्वारा दोनों भाइयों का बेर मिटा कर, उन्हें 
आपस में केसे मिलछाया तथा इनके उपदेश का, इनके बड़े पुत्र 
चन्द्रयश पर केसा प्रभाव पड़ा, आदि । साथ ही, यह भी कह्दा, 
कि इन सती का त्याग केसा है। ये, राजाओं की माता होकर 
भी, केसी विनम्र रहती हैं. एवं सब सतियो की कैसी सेवा करती 
हैं। दूसरी सती द्वारा कह गया बृत्तान्त सुनकर, सती सुत्रताजी 
तो अपने मन में सकुचाई, लेकिन दूसरी सब सतियाँ, बहुत प्रसन्न 
हुई और सती सुब्रताजी की प्रशन्सा करने छगीं। सती सुत्रताजी 
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सब सवतियों की सेवा कश्ती हुई एवं संचम का भी प्रकार पाछन 
करके अपूव करण से शुक्छ ध्यान सें पहुँच कर क्षपक श्रेणी पर 
आरूढ हो क्रम से तेरहव गुणस्थान पर पहुँची । बाद वे, तेरहवें 
गुणस्थान की स्थिति भ्रोगकर, अन्त मे चौोदहवें गुणस्थान पर 
पहुँचीं ओर शरीर त्याग कर, सिद्ध बुद्ध युक्त दो गई 

नमिराज को सुदशनपुर का राज्य सोंपकर तथा संयम लेकर, 
चन्द्रयण मुनि संयस्त का पालन करने लगे | उन्होने, बहुत वर्षों 
तक संयम का पूरी तरह पालन किया । अन्त से, शरीर त्याग 
कर वे भी सिद्ध बुद्ध मुक्त हो गये । 

चन्द्रयश के संयम लेने के पग्चात नमिराज मिथिलापुरी और 
सुदशनपुर इन दोनों ही जगह का राज्य करने लगा । वह कुछ 
दिन मिथिला मे रहता और कुछ दिन सुदृशनपुर मे । अपने भाई 

चन्द्रयश के उपदेशानुसार नमिराज प्रजा का भली प्रफार पालन 

करते, अपने में अहंकार न हों, इसके लिए सावधान रहते और 
यह भाग्ना करते रहते, कि वह दिन कब होगा, जब में भी भाई 
को तरह राजपाट त्याग कर, संयम छे भात्मा का कल्याण करने 
पें ल्यूंगा। राज्य दारते हुए नमिराज के यहाँ, जब से पृन्र 
उत्पन्न हो गया था, तव से दो उनकी यह भावना अविदर प्रवद्ध 
ऐे गई थी। इसी बीच से एक ऐसी घटना हो गई, ऊ्लि जिसद्े 
कारण नमिराज अपनी संयम छेने की भावना को पूण कर सक्के । 
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कातिको पूर्णिमा की रात के समय, नमिराज सो रहे थे । 
अनायास, उमप्तके शरीर में दाह होने लगा । शरीर में दाह होने 
के कारण, नमिराज की नींद खुल गईं। वे सोचने लगे, कि 
मेरे शरीर में, अचानक यह दाह क्रेसा | मेरे शरीर में, इस 
दाह से पहले कोडे रोग नहीं था और मेने खान-पान में भी, 
किसी प्रकार की असावधानी नही की । फिर, अरीर मे दाह 
दोने का क्या कारण! उन्तने, इस प्रकार बहुत सोचा, लेकिन 
दाह होने का कोई भौतिक कारण, उनकी समझ में नहीं जाया । 
इसलिए उनने यही साना, कि शरीर मे जो दाह हो रहा है, उसका 
कोई आध्यात्मिक कारण ही है और हो सकता है कि यह दाह, 
मेरे को कोई सावधानी देने के छिए आया हो | 

नमिराज के शरीर मे ऐसा दाह हो रहा था, कि जिसके 
कारण उन्हे शान्ति न थी। उनकी वेचेनी के कारण, राज महल 
के सभी छोग जाग उठे और चिन्ता पूर्वक यह विचारने लगे, कि 
महाराजा बेचेन क्यों हैं ? नमिराज को रानियाँ भी, पति को कष्ट 
मे देखकर चिन्तित हो गई तथा यह जानने का श्रयक्ष करने 
लगीं, कि मद्दाराजा के शरीर में क्‍या व्याधि है ? नमिराज को 
पटरानी, नमिराज हो क्या कष्ट है यह जानने के लिए, उनके 
पास गई। पटरानी के पूछन पर, नमिराज ने उससे कहा, 
कि मेरे शरीर मे दाह हो रहा है। नमिराज की अपस्वस्थता का 
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समाचार जानकर, बेच्य लोग भी आये। अन्त मे, सब ने यह निदान 
किया, कि महाराजा के शरीर मे दाहज्बर हुआ है भोर इस व्याधि 
की ओऔषध है, शरीर पर बावना चन्दन का लेप करना यह निर्णय 
हो जाने पर, समिराज की एक सहस्न रानियाँ, अपने द्वी हाथों 
सर बावना चन्दन घिसले छगी तथा पटरानी, सहाराजा नमिराज 
के शरीर पर चन्दन का लेप करने लगी। शरोर पर बावना चन्दन 
का छेप होने से, महाराजा नमिराज को कुछ जान्ति हुई, जिससे 
उन्हे नींद आ गई । पति को सीद्‌ आई जानकर पटरानी, बहुत 
आनन्दित हुई। मेरो किसी चेष्टा से महाराजा की नींद खुल जावेगी, 
इस विचार से, पटरानी, नमिराज के पास से हट गई । पति का 
नींद आने का समाचार सुनकर, अन्य रानियों को भी प्रसन्नता 
हुई | वे, चमिराज के घरीर पर लेप किया जाने के लिए, फिर 


दि 


चंदन घिसने रर्गी, जिससे उनके हाथ फो घृडियों परस्पर टरराने 


श्र 


लगीं। चूत्यों के टकराने के सम्मिलित शब्द से, महाराजा 
नपिराज की नींद खुल गई । पति री नींद उडी जानकर, पटरानी 
दोडी हुई नमिराज के एस आई और पृष्दने लगो, कि-महागज, 
आपकी नींद वयो खुल गई ९ क्‍या फिर दाह द्वोने लगा है ? 
नपिराज ने उत्तर दिया, कि-दाह दो शान्त है, लक्षिन यह गादद 
कैसा हो रहा है ९ एस शब्द के जारण ही, मरी नीढ खुड गई है । 


पटरानी ते कहा-महाराज, जाप शा हवा दह दान्त करने के 
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लिए, सब रानियाँ चन्दन घिस रही दें । उनके ह्वाथ में जो कंकण 
तथा चूढ़ियाँ हैं, वे, हाथ द्विलने स आपस में टकरातों हैं। यह 
शब्द चूढ़ियों के टकराने का द्वीहे। नप्तिराज ने कद्दा, कि-चूड़ियों 
से उत्पन्न इस शब्द ने तो, मेरे को बड़ा ही कष्ट दे रखा है। यह 
शब्द, नींद नहीं आने देता । नींद आने के कारण मुझे जो शान्ति 
हुईं थी, बह शान्ति भी, इस खनखन शब्द ने नष्ट कर दी है और 
मेरी नीद भगा दी है। नमिराज के इस कथन के उत्तर मे, पटरानी 
बोली, कि-मद्दाराज, हम छोग, चूड़ी कंक्रण या दूसरे श्राभूषण, 
आपझ्ली प्रसन्नता के लिए ही पहनती हैं । इसके विरुद्ध, जब वे 
आपके ढछिए दुःखदायी प्रतीत हों, तब हमारे हिए उनका पढने 
रहना, सर्वथा अनुचित है | 

यह कहकर, पटरानी, अन्य रानियों के पास गड। उसने रानियों 
से कहा, कि-चन्दन घिसने के कारण चूड़ियों का जो अब्द होता 
है, उससे पति की नींद उड़ गई है । इस प्रकार, चूड़ियों का शब्द 
पति को दुःखित कर रहा है। अपना कत्तव्य है, कि भपने द्वारा 
कोई ऐसा काय कदापि न द्वोने देना चाहिए, जिसके कारण पति को 
दुःख हो, किन्तु वे दी काम करने चाहिए, जो पति के लिए 
आनन्ददायक हों तथा पति को शान्ति दें । इसलिए यही उचित 
होगा, कि हम सब, अपने हाथो में मंगठ-सूचक केवछ एक-एक 
चूड़ी रहने देकर शेष चूड़ियाँ निकाल डालें । 
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यह कहकर पटरानी ने, अपने हाथो मे केवल एक-एक चूड़ी 
रहने देकर, शेष आभूषण और चूढ़ियों निकाछ डार्लीं। पटरानी 
के साथ ही, अन्य रानियों ने भी बिना किसी भानाकानी के ऐसा ही 
किया | सब्र के हाथो में केवछ एक-एक हो चूड़ी रह गई थी, 
इसछिए चन्दुत घिसले पर सी वेसा शब्द नहीं हुआ, जेसा शब्द 
पहले होता था। पटरानो, फिर नमिराज के पास आई और कहने 
लगी, कि-ताथ, अब तो शब्द बन्द हो गया न? नमिराज ने 
फटद्दा-हों शब्द तो बन्द दो गया है, लेकिन शब्द का विछकुल ही 
इन्द होना यह बनाता हे, कि रानियों ने चन्दन घिसना बन्द्‌ कर 
दिया है। नमिराज के इस कथन के उत्तर मे, पटरानो ने कहा, 
कि नहीं महाराज, हमने केवल अब्द का होना ही बन्द्‌ किया है 
काम बन्द नहीं किया है । नमिराज ने पूछा, कि जब पहले की 
तरह चन्दन घिसा हो जा रहा है, तथ धब्द का होना केस बन्द 
ए। गया ९ पटरानी ने उत्तर दिया, कि स्वामिन्‌, हाथा में, भाभूषण 
वो साथ अनेक घृड़ियाँ होने से, वे आपस में टकराती थीं भौर 
उनवो टकराने स हो शब्द होता था, हम सब ने, अपने हाथी में 
फेवल एवा-एक मंगलू-सूचक चूडी रहने दी, शेष आभूषण तथा 
चूट्ियाँ निकाछ दी, इससे शब्द बन्द हो गया । 
पटरानी का कथन सुन कर नपिराज़ विचार में पड़ गया। 
पष्ट सन ही सन सोचने ल्गाक्लि संसार मे जो भी टुस्रहवे 
रै६्‌ 
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आपस में ठकराने से हैं। जब एकता से अनेकता हो जाती है, 
तब आपस में टकराना या इन्द्र होना भी स्वाभाविक है। इसके 
विरुद्ध जब अनेकों के साथ न रह कर अकेला होता है, अथवा 
अनेक्यता मिटकर एकता हो जाती है, तब किसी प्रकार का इन्द्र भी 
नहीं होता । रानियो के द्वाथ मे अनेक चूड़ियाँ था तव तक तो वे 
आपस में टकराती भोर उनका शब्द ऐसा होता था, कि जिससे दूसरे 
को कष्ट हो। लेकिन जब एक चूड़ी, रद्द गई, तब बह मंगछ सूचक 
भी कहलाने छगी ओर उसका किसी के साथ द्वन्द् भी नहीं रहा | 
इसी तरह आत्मा जब तक अनेको के साथ है, तभी तक इसके 
साथ इन्द्रछगा हुआ है. और यह कष्ट पाता है । जब यह अकेला 
हो जावेगा, कम के साथ खीचा न रहेगा, तब यह डिसी प्रसार 
के इन्द्न मे न रहेगा, किन्तु सब प्रकार से कष्ट मुक्त हो जावेगा । 

इस तरह विचारते हुए, नमिराज की भावना उच्च हुईं। उच्च 
भावना के कारण, उनके शंरोर का दाह भी मिट गया। शरीर 
का दाह मिटले से, नमिराज को, एकता की भावना पर अधिक 
रढता हुईं। वे सन ही सन कहने छगे, कि जिस एकता को 
भावना का यह प्रताप है, उस एकता को भावना को कार्यान्बित 
करने पर आत्मा के सब दुःख मिट जावें, इसमे कोई सम्देदद नहीं 
हो सकता । अत' अब मुझे, संयम के लिए सावधान हो जाना 
चाहिए । आत्मा को, देह परिवार आदि के संग से ही दुःख है। 
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जब आत्मा इनका संग छोड़ देगा, तब इसको किसी प्रकार का 
दुःख नही रह सकता। सुझे, अब वह आनन्द प्राप्त करने का ६ी 
प्रयत्न करना चाहिए, जो एकता या निःसंग मे रहा हुआ है । 


नमिराज फे शरीर का दाह मिट गया। शरीर का दाह 
सिटने से, समिराज को संयम पर पहधिक विश्वास हुआ, इससे 
उसने यह निश्वय क्रिया, कि सें संयस लेगा। शरीर का दाह मिट 
जाने स, तमिराज को तोंद आ गई । नमिराज, सो गया | सोते 
हुए, उन्होंने, स्वप्न मे अपने पूव भव का सब हाल देखा, जिसे देख 
कर, वे जाग उठे | स्वप्त मे अपना पूर्व भव देख कर, नमिराज 
का, संयम लेने का निम्वय अधिक हृढ़ हो गया। प्रातःकाल, 
उनने अपने परिवार के लोगों तथा सन्त्रियों आदि को बुलाकर, 
सब को संयम का महत्व बता, अपना निश्चय सुनाया । सब 
लोगों ने, नमिराज से संयम न लेने का बहुत अनुरोध किया, 
परन्तु नसिराज ने सथ को इस तरह समझाया, कि जिससे सब 
छोग, घमिराज के निएभ्वय के समथक वन गये । नमिराज ने, 
अपने पुत्र को सिथिला और सुद्शनपुर का राज़ पाठ सौप दिया। 
पत्र फो राज पाट सोप कर, प्रत्येकचुद्ध नमिराज़ ने संयम 
लिया ! उस समय, उनकी परीक्षा करने के लिए, म्वय॑ इन्द्र आये 
पे हर उसने, समिराज को सांसारिक सुझों दी ओर खींचने का 
धत्त प्रयक्ष किया था, लेकित नपिराज क्वा प्रदृष्ठ वैगग्य देखकर 
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तथा उनका उत्तर सुन कर, इन्द्र, नमिराज के पेरों पड़ अपने 
स्थात को गये | इन्द्र ने, नमिराज ऋषि से क्‍या क्‍या कहा और 
नमिराज ऋषि ने, इन्द्र द्वारा कही गई बातों का कैसा उत्तर दिया, 
आदि बातों का विस्तृत वर्णन श्रीमद्‌ उत्तराध्ययन सूत्र के ९ वें 
अध्ययन मे है । 

नमिराज मुनि, बहुत समय तक संयम का पाक्ृन करके, 
अन्त मे, सिद्ध बुद्ध मुक्त हो गये । सुत्नता सती और चन्द्रय 
मुनि तो, पहले ही मोक्ष प्राप्त कर चुके थे। इस प्रकार सतो 
सुत्रताजी ( मदनरेखा ) ने, अपने पति को भी नरक जाने से 
घचाया था, अपने दोनों पुत्रों को भी, अपने उपदेश द्वारा जीवन 
मुक्त बनाया और अपने भात्मा का भी कल्याण किया | 





